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यह ग्रन्थ आचार्य श्री तुलसी द्वारा विरचित 'जेन सिद्धान्त 
दीपिका की प्रस्तावना का परिवर्धित रुप है। इसमें जेन तत्त्व 
सस्व॒न्धी कुछ एक विषयों पर सक्षिप्त चिन्तन प्रस्तुत किया गया है | 


जन तत्त्वों पर अभी बहुत कम लिखा गया है। आज की भाषा 
और भावों में प्राचोन साहित्य को प्रस्तुत करने का एक ओर 
महत्त्वपूर्ण कार्य है, दूसरी ओर नया चिन्तन और नए साहित्य के 
निर्माण का महत्त्वपूर्ण कार्य है। आचार्य श्री तुलसी की प्रेरणा और 
निर्देशन में ये दोनों प्रदत्त सफल होंगे--यह हमारी छढ आस्था है। 


यह अन्थ प्राचीन साहित्य को आज की भाषा में प्रस्तुत करने 
का एक प्रयास है। यह जैन दर्शन-श्रन्थमाला का तीसरा पुष्प है। 


मुनि दुलहराजजी ने इसकी शब्दानुक्रणणिका और परारिसाषिक 
शब्द-कोष लिख इसकी उपयोगिता बढ़ाने में योग दिया है । 


आचार्य श्रीतुलसी 


का न्‍ ने 
कील मुनि नथमल 


कलकत्ता २०१६ कार्तिक शुक्ल २ 


प्रकाशकीय 


जीवन एक शाश्वत खोत है, जिसका न आदि है, न अन्त | वे गहराई तक नही 
जाते, जो इसे एक सीमित परिधि में बांध सामयिक तथ्य भान लेते हैं। जीवन के 
इस सार्वदिक महोदधि में आत्म-साधना, अन्तर-वल और सतत अनुशीलन के सहारे 
गहरी डुवकियाँ ले मनीषियों ने जो इसका नवनीत निकाला, वह ग्राणीमात्र को जीवन- 
यात्रा पर सफलता पूबंक आगे बढ़ते रहने में शक्ति और ओज प्रदान करता है, यदि 
उसका यथावत्‌ सेवन किया जाय | यही तो वह तत्त्व-शञान है, जिसके कारण भारत 
का मस्तक विश्व में सव से ऊँचा है। 


जगत्‌ के जीवनोन्मेषी धाडमय में जैन तत्त्त-ज्ञान का अपना महत्त्वपूर्ण स्थान है | 
जिन अर्थात्‌ राग, द्वेप आदि शन्नुओ्रों का परामव करने वाले आत्मवशी महाविजेता, 
उन द्वारा स्ंविद्‌ दृष्टि से देखा गया और कहा गया तत्त्व जेन तत्त्व है | जो अहिंसा 
अनेकान्त और अपरिग्रह जेसे आदर्शों द्वारा वतंमान युगीन विषम समस्याओं के 
समाधान का भी एक अप्रतिम हेतु वन सकता है| आवश्यकता है, उसके यथावत्‌ 
खरूप से जगत्‌ को अवगत कराने की | 


जेन जगत्‌ के महान्‌ अधिनेता, वततमान युग के वहुश्रत तत्व-द्रष्टा, अगुव्॒त- 
आन्दोलन के प्रवर्तक आचार्य श्री तुलसी के अन्तेवासी मुनि श्री नधवमलजी द्वारा जैन 
तत््व-शान पर लिखित प्रस्तुत ग्रन्थ उनके गम्भीर अनुशीलन, प्रखर पाण्डित्य ओर 
सूत्म पर्यवेज्षण का प्रतीक है। जैन संस्कृति ओर इतिहास के खर्णिम पव तिराप॑थ- 
द्विशताब्दी समारोह! के अमिनन्दन में आदश साहित्य संघ की ओर से इसका 


प्रकाशन करते हमें अत्यन्त हषे है। 
आशा है, पाठक इससे तत्त्व-शान-लाभ करेंगे | 


३ पोचगीज चर्च स्ट्रीट जयचन्दलाल दफ्तरी 
क़लकत्ता-! व्यवस्थापक 


'केफ्य-सूची 
विषय 


अआर्तिक दर्शनों की मित्ति--श्रात्मवाद॑ 
सत्य की परिमाषा 

दाश निक परम्परा का इतिहास 
श्रागम तक की कसौटी पर 

तक का दुरुपयोग 

दशन का मूल 

दर्शनो का पार्थक्‍्य 

परिणामि नित्यलवाद 

द्र्व्य 

धर्म और अधर्म 

धर्म और अधर्म की यौक्तिक अपेक्षा 
आकाश 

काल 

पुद्गल 

श्ब्द्‌ 

जीव 

: एक़ द्रव्य : अनेक द्रव्य 

लोक 

असंख्य द्वीप समुद्र ओर मनुष्यन्त्षेन्र 
नव तत्त्व 

कर्मवाद 

कर्म की पौदुगलिकता 

आत्मा और कम का सम्बन्ध कैसे 2 
अनादि का अन्त केसे ? 

फल की प्रक्रिया 

आत्मा स्व॒तन्त्र या कर्म के अधीन | 
छ्योपशम 


इ5ठ5 


22 ॥| &ढ #८< ४८ «७ «४ ७ 


#फ ढवी वी आया 0 ७ ७ ७9७ “७ ७ ७ ७ ७ ७ ७ ७ ७० »>७ > ७ 
#एण ४छ “७ ७ 0 /?7 ह छ ४0 6 >&£ #८& ० ,७0 ९७०७ €«&७0७ ७0 ० ७ 


लेश्या 

जातिवाद 

जाति और गोत्र-कर्म 

धरम और पुण्य 

धर्म और लोक-धर्म 

अहिंसा ओर दया-दान 

अहिंसा ओर दया की एकता 

अहिंसा ओर दान की एकता 

लौकिक और लोकोत्तर 

दया के दो भेद 

दान के प्रकार 

दान का फल 

दान का विधान और निषेध 
असंयति-दान के अनिषेध का कारण 
उत्तरवर्ती साहित्य ओर असंयति-दान 
परम्परा भेद के ऐतिहासिक तथ्य 

दो परम्पराए 

अनुकम्पा दान पर एक दृष्टि 
विश्व-चिकित्सा-संघ ने दया-प्रेरित हत्या की निन्‍दा की है 
सामाजिक पहलुओं का धार्मिक रूप 
लौकिक अलौकिक 

धर्म क्‍यों ४ 

धरम क्‍या है ? 

प्रवृत्ति और निन्ृत्ति 

कृषि जो समाज की आवश्यकता है 
परिशिष्ट न॑० १ ( टिप्पणियाँ ) 
परिशिष्ट नं० २ ( पारिमाषिक शब्द कोष ) 
परिशिष्ट न॑० ३ ( शब्दानुक्रमणिका ) 


२४ 
२६ 

३ 6 

३२ 

३५, 

श्८ 

रे६ 

४१ 

डर 

४४ 

४७ 

है 

४६ 

४६ 

४६ 

५१ 

५१ 

भर 

हे 

५६ 

्‌ छ 

दर 

६७ 

ध्प 

७२ 
७७-१० ३ 
१०४--११८ 
१११-१४० 


आस्तिक दर्शनों की मित्ति--आत्सवाद 


“गअलेक* व्यक्ति यह नहीं जानते कि मैं कहाँ से आया हूँ? मेरा पुनर्जेन्म होगा 
या नहीं £ मैं कौन हूँ ? यहाँ से फिर कहाँ जाऊंगा १” 

इस जिशासा से दर्शन का जन्म होता है। धर्म-दर्शन की मूल-मित्ति आत्मा है। 
यदि आत्मा है तो वह है, नहीं तो नहीं | यहाँ से आत्म-त्त्त आर्तिकों का आत्मवाद 
वन जाता है। वाद की स्थापना फे लिए. दर्शन और उसकी सचाई के लिए धर्म का 
विस्तार होता है | 


५४अ्ज्ञानी * क्या करेगा, जबकि उसे श्रेय और पाप का ज्ञान भी नहीं होता” 
इसलिए "पहले? सत्य को जानो और वाद में उसे जीवन में उतारो |” 


भारतीय दाशनिक पाश्चाद्य दाशनिक की तरह फेवल सत्य का ज्ञान ही नहीं 
चाहता, वह चाहता है मोक्ष | मेत्रेयी याज्वल्क्य से कहती है---““जिससे* में अमृत 
नहीं बनती, उसे लेकर क्‍या करूँ | जो अमृतत्व का साधन हो, वही मुझे बताओ |” 
कमलावती इच्चुकार को सावधान करती है--है नरदेव |४ धर्म के सिवाय अन्य कोई 
भी वस्तु चाण नहीं है।” मैत्रेयी अपने पति से मोक्ष के साधनभूत अध्यात्म-ज्ञान की 
याचना करती है और कमलावती अपने पति को धर्म का महत्त्व वताती है। इस 
प्रकार धर्म की आत्मा में प्रविष्ट होकर वह आत्मवाद अध्यात्मवाद वन जाता है। 
यही स्वर उपनिषद्‌ के ऋषियों की वाणी में से निकला--“आत्मा९ ही दर्शनीय, 
भवणीय, मननीव और ध्यान किए जाने योग्य है।” तत्त्व यही है कि दर्शन का: 
प्रारम्भ आत्मा से होता है ओर अन्त मोक्ष में। सत्य का ज्ञान उसका शरीर-है और' 
सल् का आचरण उसकी आत्मा | ह दाएप 


२] जेन तत्त्व चिन्तन 


सत्य की परिसाषा 


प्रश्न यह रहता है कि सत्य क्या है १ जेन-आगम कहते है---“वही* सत्य है, जो 
जिन ( आप ओर वीतराग ) ने कहा है ।” वेदिक सिद्धान्त में भी यही लिखा है-- 
“आत्मा जैसे गृढ़ तत्त्व का क्षीणटोप-यत्ि--बीतराग ही साक्षात्कार करते हैं।” 
उनकी वाणी अध्यात्मवादी के लिए प्रमाण है। क्योंकि वीतराग अन्यथामापी नहीं 
होते | जेंसे कहा है--“असत्य* बोलने के मूल कारण तीन हँ---राग, देप और मोह | 
जो व्यक्ति छीणदोप है--दोपन्रयी से मुक्त हो चुका, वह फिर कभी असत्य नहीं 
बोलता | 


“वीतराग अन्यथाभाषी नहीं होते” --यह हमारे प्रतिपाद्य का दूसरा पहलू है | इससे 
पहले उन्हें पदार्थ-समूह का यथार्थ शान होना आवश्यक है] यथार्थ ज्ञान उसी को 
होता है, जो निरावरण हो]। निरावरण यानी यथार्य-द्रष्टा, वीतराग-वाक्य यानी 
यथार्य-वक्‍तृत्व, ये टो प्रतिज्ञाएं हमारी सत्यमूलक धारणा की समानान्तर रेखाएँ हैं| 
इन्हीं के आधार पर हमने आप्त के*" उपदेश को आगम-सिद्धान्त माना है। 
फलितार्थ यह हुआ कि यथाथ-जाता एवं यथा्थ-वक्ता से हमें जो कुछ मिला, वही 
सत्य है| 
दार्शनिक परम्परा का इतिहास 


स्वृतन्त्र विचारकों का खयाल है कि इस दाशनिक परम्परा के आधार पर ही 
भारत में अन्ध-विश्वास जन्मा| प्रत्येक मनुष्य के पास बुद्धि है, तक है, अनुभव है; 
फिर वह क्‍यों ऐसा स्वीकार करे कि यह अ्मुक व्यक्ति या अमुक शास्त्र की वाणी है, 
इसलिए सत्य ही है। वह क्‍यों न अपनी शान-शक्ति का लाभ उठाए। महात्मा बुद्ध 
ने अपने शिष्यों से कहा--“किसी ग्रन्थ को स्वतः प्रमाण न मानना, अन्यथा बुद्धि 
ओर अनुमव की प्रामाणिकता जाती रहेगी |” इस उलकन को पार करने के लिए हमें 
दर्शन-विकास के इतिहास पर विहंगम दृष्टि डालनी होगी | 


वेदिकों का दर्शन-युग उपनिषद्‌-काल से शुरू होता है। आधुनिक अन्चेषकों 
के मतानुसार लगभग चार हजार वर्ष पूर्व उपनिपदों का निर्माण होने लग गया था | 
लोकमान्य तिलक ने मैन्युपनिपद्‌ का रचना-काल ईसा से पूर्व श्य८० से १६८० के 
बीच साना है। वौड़ों का दार्शनिक युग ईसा से पूर्व ५ वीं शत्तान्‍्दी में शुरू होगा है 


जैन तत्त्व चिन्तन [३ 


जैनो के उपलब्ध दर्शन का युग भी यही है, यदि हम भगवान्‌ पाश्वनाथ की परम्परा 
को इससे न जोड़ें | यहाँ यह बता देना अनावश्यक न होगा कि हमने जिस दार्शनिक 
युग का उल्लेख किया है, उतका दर्शन की उत्त्ति से सम्बन्ध है। वस्तुद्ृत्या वह 
निर्दिष्ट काल आगम-प्रणयनकाल है| किन्तु दर्शन की उत्पत्ति आगमों से हुई है, इस पर 
थोड़ा आगे चल कर कुछ विशद रूप में बताया जायगा | इसलिए अस्तुत विषय में 
उस युग को दार्शनिक युग की संशा दी गई है। दाशनिक अन्थों की रचना तथा पुष्द 
प्रामाणिक परम्पराओं के अनुसार तो बैंदिक, जैन और बौद्ध प्रायः सभी का दर्शन- 
युग लगभग विक्रम की पहली शताब्दी या उससे एक शती पूर्व प्रारम्भ होता है। 
उससे पहले का युग आगम-युग ठहरता है। उसमें ऋषि उपदेश देते गये ओर वे 
उनके उपदेश आगम' बनते गये। अपने-अपने भ्रवतक ऋषि को सल्यद्धष्ठा कहकर 
उनके अनुयायियो द्वारा उनका समर्थन किया जाता रहा | ऋषि अपनी स्व॒तन्त्र वाणी 
में वोलते--में'! यों कहता हूँ] दार्शनिक युग में यह बदल गया | दार्शनिक 
बोलता ऐै---इसलिए, यह यों है? | आगम-युग भ्रद्धाप्रधान था और दर्शन-युग परीक्षा- 
प्रधान | आगम-युग में परीक्षा की और दर्शन-युग में श्रद्धा की अत्यन्त उपेक्षा नहीं 
हुईं। न हो भी सकती है। इसी वात की सूचना के लिए ही यहाँ श्रद्धा और परीक्षा 
के आगे प्रधान शब्द का प्रयोग किया गया है। आगम में प्रमाण फे लिए पर्यात 
स्थान सुरक्षित है। जहाँ हमें आज्ञा-दत्ि*३ एवं संक्षेप-रचि"? का दर्शन होता है, 
वहाँ विस्तार-रचि*४ भी - उपलब्ध होती है | इन रुचियों के अध्ययन से हम इस 
निष्कर्ष पर पहुँच सकते हैँ कि दर्शन-युग या आगम-युग अम्र॒क-अम॒क समय नहीं 
किन्तु व्यक्तियों की योग्यता है। दार्शनिक युग अर्थात्‌ विस्तार-रुचि की योग्यतावाला 
व्यक्ति, आगम-युग अर्थात्‌ आज्ञा-रचि या संक्षेप-रचि वाला व्यक्ति | प्रकारान्तर से देखें 
तो दाशनिक यानी विस्तार-रचि, आगमिक यानी आज्ञा-रचि | दर्शन के हेतु बतलाते 
हुए वेदिक अन्थकारों ने लिखा है--श्रौत*५ वाक्य सुनना, थुक्ति द्वारा उनका मनन 
करना, मनन के वाद सतत-चिन्तन करना, थे सब दर्शन के हेतु हैं।” विस्तार-छतचि 
की व्याख्या में जेन सूत्र कहते हैं---द्रव्यों* * के सब भाव यानी विविध पहलू ग्रलत्ञ,- 
परोज्ञ आदि प्रमाण एवं नेगम आदि नय--समीक्षक दृष्टियों से जो 
जानता है, वह विस्तार-रुचि है।! इसलिए, यह व्याप्ति बन सकती है कि 
आगम में दर्शन है और दर्शन में आगम | तातये की दृष्टि से देखें तो अल्प-जुद्धि 
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व्यक्ति के लिए आज भी आगम-युंग है ओर विशदबुद्धि व्यक्ति के लिंए पहले भी 
देशन-थुग था। किन्तु एकान्ततः यो मान लेना भी संगत मेंहों होता | चोहे कितना 
ही अल्प-बुद्धि व्यक्ति हो, कुछ न कुछ तो उसमें परीक्षा का भाव होगा ही । दूसरी 
ओर विशद-बुद्धि व्यक्ति के लिए भी श्रद्धा ओवश्यक होगी ही | इसीलिए आचारयों' ने 
बताया है कि आगम ओर प्रमाण, दूसरे शब्दों में भ्रद्मा और यरुक्ति--इन दोनों के 
समन्वय से ही दृष्टि में पूंणतों आती है अन्यथा सत्य-दर्शन की दृष्टि अधूरी ही रहेगी | 

विश्व में दो प्रकार के पदाथे हैं--ऐन्द्रियिक*९ और अतीन्‍न्द्रिय। ऐन्द्रियिक 
पदार्थों' को जानने के लिए, युक्ति और अदतीन्द्रिय पदार्थों को जानने के लिए आगम-- 
ये दोनों मिल हमारी सत्योन्मुख दृष्टि को पूर्ण वेनोते हैं|” यहाँ हमें अरतीन्द्रिय को 
अहेतुगम्य पदार्थ के अ्र्थ में लेना होगा अन्यथा विषये की संगति नेहीं होती क्योकि 
युक्ति के द्वारा भी बहुत सारे अतीन्द्रिय पदार्थ जाने जाते हैं| ' 'सिंफे अहैतुगम्ंय पदार्थ 
ही ऐसे हैं, जहाँ कि थुक्ति कोई काम नहीं करती। हमारी दृष्टि के दो अ्रंगों का 
आधार भावषीं की द्विविधता है | शेयत्व की अपेक्षा पदार्थ दो भागों भें विमक्त होते 
हैं--हैतुगम्य * ५ ओर अहैतुगम्य ॥ जीव का अस्तित्व हेत॒गम्य है। खसंवेदन-पत्यक्ष, 
श्रनुमान आदि प्रमाणों से उसकी सिद्धि होती है| रूप को देखकर रस का अनुमान, 
सघन वादलों, को देखकर वर्षा का अनुमान होता है, यह हेतु॒गम्य है। ए्रथ्वीकायिक 
जीव श्वास लेते हैं, यह अहेत॒ुगम्य है--आगमगम्य है। अभव्य जीव मोक्ष नहीं जाते 
किन्तु क्‍यों नहीं जाते, इसका युक्ति के द्वारा' कोई कारण नहीं बताया जा सकता | 
सांमान्य आक्ति मेंमी कहा जाता हैर-खमावे तार्किका भञ्गाः !! “खमभाव"'" के 
सामने कोई प्रश्न नहीं होता | श्रमि जलती है, आकाश नहीं--यहाँ तक के लिए 
स्थान नहीं है ।” 

आगम और तर्क का जो प्रथक्‌-ध्थक्‌ क्षेत्र वतलाया है, उसको मानकर चलते विना 
हमें सत्य का दर्शन नहीं हो सकता | वेदिक साहित्य में भी सम्पूर्ण *" दृष्टि फे लिए 
उपदेश और तकेपूर्ण मनन तथा निदिध्यासन की आवश्यकता बतलाई है। जहाँ भ्रद्धा 
था तर्क को अतिरंजन होता है, वहां ऐकान्तिकता आ जाती है | उससे अ्भिनिवेश--- 
आग्रह या मिथ्यात्व पनपता है | इसीलिए आचार्यों' ने बताया है कि “जो** हेतुवाद 
के पक्ष में हेतुं का प्रयोग करता है, आगम के पक्ष में आगमिक है, वही ख-सिद्धान्त 
का जानकार है| जो इससे विपरीत चलता 'है, वह सिद्धान्त का विराधक है |” 
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आगम तर्क की कसीटों पर 

यदि कोई एक ही द्र॒ष्टा, ऋषि या एक ही प्रकार के आगम होते तों आगमो को 
तर्क की कसौटी पर चढ़ने की घड़ी न आती | किन्तु अनेक मतवाद हैं, अनेक ऋषि ] 
किसकी वात मानें किसकी नहीं, यह प्रश्न लोगों के सामने आय।| धार्मिक मतवादों 
के इस पारस्परिक संधर्ष में दर्शन का विकास हुआ । 


भगवान्‌ महावीर के समय** में ही ३६३ मतवादो* ? का उल्लेख मिलता है । 
बाद में उनकी शाखा-प्रशाखाओं का विस्तार होता गया| स्थिति ऐसी वनी कि 
अआगम की साक्षी से अपने सिद्धान्तों की सचाई बनाये रखना कठिन हो गया | तब 
प्रायः सभी प्रमुख मतवादों ने अपने तत्वों को व्यवस्थित करने फे लिए युक्ति का 
सहारा लिया | “विज्ञानमय*४ आत्मा का श्रद्धा ही सिर है” यह सूत्र “वेदवाणी"५ 
की प्रकृति बुद्धिपूर्वक है” इससे जुड़ गया । “जो द्विज*९ धर्म के मूल--श्रुति और 
स्मृति का तर्क-शास्र के सहारे अपमान करता है, वह नास्तिक और वेद-निन्दक है| 
साधुजनो को उसे समाज से निकाल देना चाहिए. |” इसका स्थान गौण होता चला 
गया और “जो*० तर्क से वेदार्थ का अनुसन्धान करता है, वही धर्म को जानता है, 
दूसरा नहीं” इसका स्थान प्रमुख हो चला | आगमों की सत्ता का भाग्य तर्क के हाथ 
में आ गया | चारों ओर वादे वादे जायते तत्ततवोधः यह उक्ति गूजने लगी | वही*< 
धर्म सत्य माना जाने लगा; जो कप, छेद ओर ताप सह सके | परीक्षा के सामने अमुक 
व्यक्ति या अमुक व्यक्ति की वाणी का आधार नहीं रहा, वहाँ व्यक्ति के आगे युक्ति 
की उपाधि लगानी पड़ी--थुक्तिमद्‌** वचन॑ यस्य तस्य कार्य: परिग्रह)।” भगवान्‌ 
महावीर, महात्मा बुद्ध या महर्पि व्यास की वाणी है, इसलिए सत्य है या इसलिए 
मानो, यह वात गोण हो गई | हमारा सिद्धान्त युक्तियुक्त है, इसलिए सत्य है--इसका 
प्राधान्य* हो गया | 


तेक का दुरुपयोग 


ज्यो-ज्यों धार्मिको में मत-विस्तार की भावना बढ़ती गई, ल्यो-लो तक का क्षेत्र 
व्यापक वनता चला गया। न्यायसृन्नकार ने वाद?*, जल्प और वितण्डा को तत्त्व 
वताया। 'वाद!३* को तो प्रायः सभी दशशनो में स्थान मिला। जय-पराजय की 
व्यवस्था भी मान्य हुई, भले ही उसके उद्देश्य भें कुछ अन्तर रहा हो । आचार्य और 
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शिष्य के बीच होने वाली तत्त-चर्चा के क्षेत्र में वाद फिर भी विशुद्ध रहा | किन्तु जहाँ 
दो विरोधी मतानुयायियों में चर्चा होती, वहाँ वाद अ्रधमंवाद से भी अधिक विकृत 
ब्रन जाता | मण्डन मिश्र और शड्डराचार्य के वीच२* हुए बाद का वर्णन इसका ज्वलन्त 
प्रमाण है। आचार्य सिद्धसेन ने महान्‌ तार्किक होते हुए भी शुष्क वाद के विषय में 
विचार व्यक्त करते हुए लिखा है कि “श्रेयस्‌*४ और वाद की दिशाए' मिन्न हैं।” 

भारत में पारस्परिक विरोध बढ़ाने में शुष्क तकंवाद का प्रमुख हाथ है। 

“तकाीप्रतिष्ठः श्रृतयों विभिन्‍नाः 
नेको मुनिर्यस्थ वचः प्रमाणसू”२५ 

युधिष्ठिर के ये उदगार तर्क की अस्थिरता और मतवादों की वहुलता से 
उत्न्न हुईं जटिलता के सूचक हैं| मध्यस्थ बृत्ति वाले आचार्य जहाँ तक॑ की उपयोगिता 
मानते थे, वहाँ शुष्क२ ९ तकवाद के विरोधी भी थे.] 

प्रस्तुत विषय का उपसंहार करने के पूर्व हमें उन पर दृष्टि डालनी होगी, जो सल्य 
के दो रूप हमें इस विवरण से मिलते हैं--(१) आगम को प्रमाण मानने वालों के 
मतानुसार जो सर्वज्ञ ने कहा है वह, तथा जो सर्वज्षकथित है और युक्ति द्वारा समर्थित 
है वह, सत्य है। (२) आगम को प्रमाण न माननेवालों के मतानुसार जो तकसिद्ध है, 
वही सत्य है | किन्तु चूह्म, व्यवहित, अतीन्द्रिय तथा खभावसिद्ध पदार्थो' की जानकारी 
के लिए युक्ति कहाँ तक कार्य कर सकती है, यह श्रद्धा को सर्वथा अखीकार करनेवालों 
के लिए. चिन्तनीय है। हम तक की ऐकान्तिकता को दूर कर दें तो वह सल्यतन्धाना- 
त्मक प्रदृत्ति के लिए. दिव्य-चन्नु है। धर्म-दर्शन आत्म/शुद्धि और तत्तन-व्यवस्था 
के लिए है, आत्म-बश्चना या दूसरों को जाल में फंसाने के लिए, नहीं, इसीलिए दर्शन 
का क्षेत्र सत्म का अन्वेषण होना चाहिये। भगवान्‌ महावीर के शब्दो में सत्य" ही. 
लोक में सारभूत है [” उपनिषद्कार के शब्दों में सत्य ही ब्रह्म-विद्या का अधिष्ठान 
आर परम लक्ष्य है। “आत्महितेच्छु?* पुरुष असत्य, चाहे वह कहाँ हो, को छोड़ 
सत्य को अहण करे ।” कवि भोज यति की यह माध्यस्थ्यपूर्ण उक्ति प्रत्येक तार्किक के 
लिए, म़ननीय है| 
दर्शन का दर्शन का मूल 

दर्शन! तार्किक विचार पद्धति, तत्त्वशानरं ", विंचार-प्रयोजक ज्ञान ? अथवा परीक्षा- 
विधि"? का नाम है। उसका मूल-उद्गम कोई एक च॒स्तु या सिद्धान्त होता है। जिस 
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वस्तु या सिद्धान्त को लेकर यौक्तिक विचार किया जाये, उसी का वह ( विचार ) 
दर्शन बन जाता है--जैंसे राजनीति-दर्शन, समाज-दर्शन, आत्म-दर्शन ( धर्म-दर्शन ) 
आदि-आदि। ह 

यह सामान्य स्थिति या आधुनिक स्थिति है। पुरानी परिभाषा इतनी व्यापक 
नहीं है| ऐतिहासिक दृष्टि फे आधार पर यह कहा जा सकता है कि दर्शन शब्द का 
प्रयोग सबसे पहले आत्मा से सम्बन्ध रखने वाले विचार के अर्थ में हुआ हे । 
दर्शन यानी वह तत््व-ज्ञान, जो आत्मा, कर्म, धर्म, खर्ग, नरक आदि का विचार करे | 

आगे चलकर बृहस्पति का लोकायत मत और अजितकेश-कम्बली का उच्छेदवाद 
तथा तजीव-तच्छुरीरवाद* » जेसी नास्तिक विचार-धाराएँ सामने आईं। तब दर्शन 
का अर्थ कुछ व्यापक हो गया। वह सिर्फ आत्मा से ही चिपटा न रह सका | दशेन 
यानी विश्व की- मीमांता, अखित्व या नास्तित्त का विचार अथवा सत्व-शोध का 
साधन | पाश्चात्य दार्शनिकों की, विशेषतः काले माव्स की विचारधारा फे आविर्भाव 
ने दर्शन का क्षेत्र और अधिक व्यापक बना दिया | जैसा कि मार्क्स ने कहा है--“दाशै- 
निकॉ४४ ने जगत को समकने की चेष्टा की, प्रश्न यह है कि उसका परिवर्तन केसे 
किया जाय |” मार्क्स-दर्शन विश्व और समाज दोनो के तत्त्वों का विचार करता है | 
वह विश्व को समझने की अपेक्षा समाज को बदलने में दर्शन की अधिक सफलता 
मानता है | आख़्िकों ने समाज पर कुछ भी विचार नहीं किया, यह तो नहीं, किन्तु 
हाँ, धर्म-कर्म की भूमिका से हटकर उन्होंने समाज को नहीं तोला ) उन्होंने अभ्युदय 
की सर्वथा उपेक्षा नहीं की, फिर भी उनका अंतिम लक्ष्य निःश्रेयस रहा । 

कहा भी है-- 

यदाम्युदयिकज्वेव,. नेश्रेयसिकमेव च। 
सुख साधयितु मार्ग, दर्शयेत्‌ तद्ू हि दर्शनम्‌ ॥ 

नास्तिक धर्म-कर्म पर तो नहीं रुके, किन्तु फिर भी उन्हें समाज-परिवर्तेन की 
बात नहीं सूकी | उनका पक्ष प्रायः खण्डनात्मक ही रहा ) माक्स ने समाज को वदलने 
के लिए ही समाज को देखा | आस्तिको का दर्शन समाज से आगे चलता है ) उसका 
लक्ष्य ह---शरीर-मुक्ति--प्ूर्ण खतत्नता--मोज्ष । 

तास्तिकों का दर्शन ऐहिक झुख-सुविधाओं के उपभोग में कोई ख़ामी न रहे, 


पु जेन तत्त्व चिन्तन 


इसलिए आत्मा का उच्छेद साधकर रुक जाता है। माक्स के इन्द्वात्मक भौतिकबाद 
का लक्ष्य है--समाज की वर्तमान अ्रवस्था का सुधार। अब हम देखते हैं कि दर्शन 
शब्द जिस अथ में चला, अब उसमें नहीं रहा | 


हरिभद्वसूरि ने वेंकल्पिक* ५ दशा में चार्वाक मत को छह दर्शनों में स्थान दिया 
है। माक्स-दर्शन भी आज लव्धप्रतिष्ठ है, इसलिए इसको दर्शन न मानने का आग्रह 
करना सत्य से आँखें मूंदने जैसा है | 


दर्दानों का पार्थक्य 


दर्शनों की विविधता या विविध-विपयता के कारण दर्शन! का प्रयोग एकमात्र 
आत्म-विचार सम्बन्धी नहीं रहा। इसलिए अच्छा है कि विपय की सूचना के लिए 
उसके साथ मुख्यतया खबिपयक विशेषण रहै। आत्मा को मूल मानकर चेलने वाले 
दर्शन का मुख्यतया प्रतिपाद्य विपंय धर्म हे। इसलिए आत्ममूलक दर्शन की िर्म- 
दर्शन संज्ञा रखकर चलें तो विषय-प्रतिपादन में बहुत सुविधा होगी | 


धर्म-दर्शन का उत्त आसवाणी--आगम है | ठीक भी है--आधारशज़्य विचार- 
पद्धति किसका विचार करे, सामने कोई तत्व नहीं तव किसकी परीक्षा करे १ प्रत्येक 
दर्शन अपने मान्य तत्वों की व्याख्या से शुरू होता है। सांख्य या जैनदर्शन, नेयायिक 
या वैशेषिक दर्शन, किसी को भी लें, सबमें खामिमत २५, ६, १६ या ६ तत्त्तो की ही 
परीक्षा है | उन्होंने ये अमुक-अमुक संख्यावद्ध तत्त्व क्यों माने, इसका उत्तर देना दर्शन 
का विषय नहीं, क्योंकि वह सल्यद्रष्टा तपखियोंके साक्षात्‌ःदर्शन का परिणाम हे। 
माने हुए, तत्त्व सत्य हैं या नहीं, उनकी संख्या संगत है या नहीं, यह बताना दर्शन का 
काम है। दार्शनिकों ने ठीक यही किया हैं। इसीलिए यह निःसंकोच कहा जा 
सकता है कि दर्शन का मूल आधार आगम है। वैदिक निरक्कार इस तथ्य को एक 
धटना फे रूप में व्यक्त करते हैं--“ऋषियों* * के उत्कमण करने पर मनुष्यों ने देवतात्रों 
से पूछा--अब हमारा ऋषि कौन होगा१ तब वेवताओं ने उन्हें -तर्के नामक 
ऋषि प्रदान किया |” संक्षेप में सार इतना ही हैं कि ऋषियों के समय भ 
आगम का प्राधान्य रहा | उनके अभाव में उन्हीं की वाणी के - आधार पर दर्शन 

शार्र का विकास हुआ . हे ह 
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परिणामि-नित्यत्ववाद 

आपगम की परिभाषा में जो गुण** का आश्रय, अनन्त शुणों का अखण्ड पिण्ड 
है, वही द्रव्य हे अथवा जो सत्‌४ ८ हे--उत्पादरं ५ » व्यय प्रीव्य युक्त हे, वही द्रव्य हे | 
इनमें पहली परिभाषा खरूपात्मक हे और दूसरी अवस्थात्मक | प्रस्तुत ग्रन्थ में गुण 


और पर्याय" " का आश्रय द्रव्य है! यह उक्त दोनो आगमिक परिभाषाओं का सार है| 
दोनों के समन्वय का तात्पय है--द्धव्य को परिणशामि-नित्य स्थापित करना | 


द्रव्य में दो प्रकार के धर्म होते हैं--सहमावी ( यावत्-द्रव्यमावी )--शुण॒ ओर 
क्रममावी--पर्याय । बौद्ध सत्‌ द्रव्य को एकान्त-अनित्य ( निरन्वय-क्ुणिक--केवल 
उत्पाद-विनाश-खमाव ) मानते हैँ, उस स्थिति में वेदान्ती सत्यदार्थ-त्रक्ष को एकान्‍न्त 
नित्य । पहला परिवर्तनवाद है तो दूसरा नित्य-सत्तावाद। जैन दर्शन इन दोनो का 
समन्वय कर परिणामि-नित्यलववाद स्थापित करता है, जिसका आशय यह है कि सत्ता 
भी है ओर परिवतंन भी-द्धव्य उत्पन्न भी होता है, नष्ट भी, तथा इस परिवर्तन में 
उसका अखित्व भी नहीं मिट्ता । उत्पाद ओर विनाश के बीच यदि कोई स्थिर आधार 
न हो तो हम सजातीयता-- यह वही है', का अनुभव नहीं हो सकता। यदिं द्वव्य 
निर्विकार ही हो तो विश्व की विविधता संगत नहीं हो सकती। इसलिए 'परिणामि- 
निलत्व” जेन दर्शन का एक महत्त्वपूर्ण सिद्धान्त है। इसकी तुलना रासायनिक 
विजान के द्वव्याक्षरत्तवाद से होती है। उसका स्थापन सन्‌ १७८६ में ( 7,४ए०४/ ० ) 
नामक प्रसिद्ध वेज्ञानिक ने किया था| उसका आशय यह है कि विश्व में द्रव्य का 
परिणाम सदा समान रहता है| उसमें कोई न्यूनाधिक्य नहीं होता | न किसी द्रव्य 
का सर्वथा नाश होता है ओर न किसी सर्वथा नये द्रव्य की उत्पत्ति| साधारण दृष्टि 
से जिसे हम द्रव्य का नाश हो जाना सममते हूँ, वह उसका रूपान्तर में परिणमन मात्र 
है। उदाहरण के लिए. कोयला जलकर राख हो जाता है, उसे हम साधारणतया नाश 
हो गया कहते हँ--परन्तु वह वस्तुतः नाश नहीं हुआ वल्कि वायु मण्डल के ऑक्सिजन 
ग्रश के साथ मिलकर कार्वोनिक एसिड गेस (0ए%फ०मां० 400 68७ ) के रूप 
में परिवर्तित हो जाता है। इसी प्रकार शक्कर या नमक को पानी में घोल दिया जाय 
तो वह उनका भी नाश नहीं, वल्कि ठोस से द्रव रूप में परिणति मात्र समझनी 
चाहिए।। किसी नवीन वस्तु को उत्मन्न होते देखते हैं---- वह भी वस्तुतः किसी 
पूव॑वर्ती वस्तु का रूपान्तर मात्र है | आज द्वव्याक्षस्तववाद का अह सिद्धान्त ग़ास[यनिक 
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विज्ञान का वहुत महत्त्पूण सिद्धान्त समका जाता है और तुला यन्त्र द्वारा किसी भी 
समय उसकी सचाई की परीक्षा की जा सकती है। 


पुरुष नित्य है और प्रकृति परिणामि-नित्य, इस प्रकार साख्य भी नित्यानित्य- 
त्ववाद खीकार करता है | नेयायिक और वेशेपिक परमाणु, आत्मा आदि को नित्य 
मानते हूं तथा घट, पट आदि को अनित्य | समूहापेक्षा से ये भी परिणामि-नित्यलवाद 
को खीकार करते हैँ किन्तु जेन दर्शन की तरह द्रव्य मात्र को परिणामि-नित्य नहीं 
मानते | महर्षि पतञ्नलि, कुमारिल भट्ट, पार्थसार मिश्र आदि ने 'परिणामि-नित्यत्रवादः 
को एक स्पष्ट सिद्धान्त के रूप में खीकार नहीं किया, फिर भी उन्होंने इसका 
प्रकारान्तर से पूर्ण समर्थन५* किया है। जैन-दर्शन के अनुसार जड़ या चेतन, प्रत्येक 
पदार्थ त्रयात्मक है--उतद्राद-व्यय-प्रौ्ययुक्त१? है। इसी का नाम परिणामि- 
नित्यल है | 
द्र्व्य 

द्रव्य छह हैं +--- 
: धर्मास्तिकाय | 
 अधमांस्तिकाय | 
 आकाशास्तिकाय | 
काल | 
: पुद्गलास्तिकाय | 
६ * जीवास्तिकाय | 
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भगवान्‌ ने कहा--गौतम | गति-सहायक द्रव्य को में धर्म कहता हूँ। स्थिति- 
सहायक द्रव्य को मैं अधर्म कहता हूँ। आधार देने वाले द्रव्य को में आकाश कहता 
हूँ। परिवर्तन के निमित्तभूत द्रव्य को मैं काल कहता हूँ | स्पर्श, रस, गन्ध और रूपयुक्त 
द्रव्य को मैं पुदूगल कहता हूँ । चेतनावान्‌ द्रव्य को मैं जीव कहता हूँ।” 
धर्म और अधर्म 
: जैन-साहित्य में जहां धर्म-अधर्म शब्द का प्रयोग शुभ-अशुभ प्रवृत्तियों के अभथ में 
होता है, वहाँ दो खतन्त्र द्रव्यों के अर्थ में भी होता है। धर्म-गति-तत्त है, अधम 
रिप्रति-तत्त | दाशंनिक जगत्‌ में जैन दर्शन के सिवाय किसी ने भी इनकी स्थिति 
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नहीं मानी है। वैज्ञानिकों में सबसे पहले न्यूटन ने गति-तत्त्तः (]००पज ० 
70000 ) को खीकार किया है। प्रसिद्ध गणितज्ञ अलबर्ट आइंस्टीन, ने भी गति- 
तत्व स्थापित किया है--- लोक परिमित है। लोक के परे अलोक अपरिमित है | 
लोक के परिमित होने का कारण यह है कि द्रव्य अथवा शक्ति लोक फे वाहर नहीं 
जा सकती | लोक के वाहर उस शक्ति का--ऋव्य का अभाव है, जो गति में सहायक 
होता है।” वैज्ञानिकों द्वारा सम्मत ईथर (एध्माश ) गतित्तत्तत का ही दूसरा नाम 
है। जहाँ वैज्ञानिक अध्यापक छात्रो को इसका अर्थ सममाते हैं, वहाँ ऐसा लगता है, 
मानों कोई जन गुरु शिष्यों के सामने धर्म:द्वव्य की व्याख्या कर रहा हो। हवा से 
रिक्त नालिका में शब्द की गति होने में यह अमोतिक ईथर ही सहायक बनता है। 
भगवान्‌ महावीर ने गौतम खामी के प्रश्न का उत्तर देते हुए बताया कि “जितने भी 
चल भाव हैं---सूह्त्मातिसूक्षम स्पन्दन मात्र हैं, वे सब धरम की सहायता से प्रवृत्त होते 
हैं, गति शब्द फेवल साकेतिक” ३ है |! गति और स्थिति दोनो सापेक्ष हैं ] एक फे 
अस्तित्व से दूसरे का अस्तितल अत्यन्त अपेक्षित है। 


धर्म-अधघम की तार्किक मीमासा करने से पूव इनका खरूप समझ लेना अनुपयुक्त 
नहों होगा--- 






ल्मनन न . काल से | भाव से | शुण से 











धर्म | एक और" व्यापक | लोकग्रमाण' | अनादि-अनन्त | अमूरत्त | गति-सहायक्‌ 
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गौतम--भगवन्‌ | गति-सहायक तत्त्व (धर्मास्तिकाय ) से जीवों को क्‍या 
लाभ होता है ? 

भगवान--गौतम | गति का सहारा नहीं होता तो कौन आता और कौन 
जाता? शब्द की तरंगें केसे फैलतीं? आँखें केसे खुलतीं? कौन मनन करता? 
कौन वोलता १ कौन हिलता-डुलता >--यह विश्व अचल ही होता। जो चल है, उन 
सवका आलम्वन गति-सहायक तत्त ही है। 

गोतम--भगवन्‌ | स्थिति-सहायक तत्त्व ( अधर्मास्तिकाय ) से जीवों को क्‍या 
लाभ होता है १ 
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भगवान--गौतम ! स्थिति का सहारा नहीं होता तो खड़ा कौन रहता? कौन 
बेठता १ सोना केसे होता १ कौन मन को एकाग्र करता ? मौन कौन करता? कौन 
निस्पन्द वनता 2 निमेष केसे होता १ यह विश्व चल ही होता । जो स्थिर है, उन 
सबका आलम्बन स्थिति-सहायक तत्त्व ही*० है| 


धर्म-अधर्स की योफ्तिक अपेक्षा 

धर्म और अधरम ' को मानने के लिए हमारे सामने मुख्यतया दो यौक्तिक दृष्टिया 
हँ-(१) गति-स्थिति-निमित्तक द्रव्य और (२) लोक, अलोक की विभाजक शक्ति। 
प्रत्येक कार्य के लिए. उपादान और निमित्त, इन दो कारणों की आवश्यकता होती 
है। विश्व भें जीव और पुदुगल, दो द्रव्य गतिशील हैं| गति के उपादान कारण तो 
वे दोनो स्वय हैं| निमित्त कारण किसे मानें १ यह प्रश्न सामने आता है, तव हमें 
ऐसे द्रव्यो की आवश्यकता होती है, जो गति एवं स्थिति में सहायक वन सकें। हवा 
स्वय॑गतिशील है, तो प्रथ्वी, पानी आदि सम्पूर्ण लोक में व्याप्त नहीं हैं। गति और 
स्थिति सम्पूण लोक में होती है। इसलिए हमें ऐसी शक्तियों की अप्रेज्ञा है, जो 
स्वयं गतिशूत्य और सम्पूर्ण लोक में व्याप्त हो, अलोक' में न हों। इस यौक्तिक 
आधार पर हमें धर्म, अधर्म की आवश्यकता का सहज बोध होता है। 

लोक-अलोक की व्यवस्था पर दृष्टि डालें, तव भी इनके अस्तित्व की जानकारी 
मिलती है। आचार्य मलयगिरि ने इनका अस्तित्व सिद्ध करते हुए लिखा है-- 
“८इनके बिना लोक-अलोक की व्यवस्था नहीं होती" |” 

लोक है इसमें कोई सन्‍्देह नहीं, क्योकि यह इन्द्रिय-गोचर है। अलोक इन्द्रिया- 
तीत है, इसलिए. उसके अस्तित्व या नास्तित्व का प्रश्न उठता है| किन्तु लोक का 
अस्तित्व मानने पर अलोक की अस्तिता अपने आप मान ली जाती है। तक शास्त्र का 
नियम है कि “जिसका” बाचक पद व्युत्तत्तिमान्‌ और शुद्ध होता है, वह पदार्थ सत्‌- 
प्रतिपक्ष होता है, जेसे अघट घट का प्रतिपक्ष है, इसी प्रकार जो लोक का विपक्ष है, 
वह अलोक है।” 

अब हमें उस समस्या पर विचार करना होगा कि ये किस शक्ति से विभक्त होते 
हैं। इससे पूर्व यह जानना भी उपयोगी होगा कि लोक, अलोक क्या हैं? जिसमें 
जीव आदि समभी द्रव्य होते हैं, वह लोक है और जहाँ केवल आकाश ही ऋाकाश 
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होता है, वह अलोक'"' है। अलोक मे जीव, पुदुूगल नहीं होते; इसका कारण है 
वहाँ धर्म और अधर्म द्रव्य का अभाव | इसलिए ये ( धर्म-अधर्म ) लोक, अलोक के 
विभाजक बनते हैं। “आकाश"' लोक और अलोक दोनो मे तुल्य हे, इसलिए, धर्म 
और अधर्म को लोक तथा अलोक का परिच्छेदक मानना युक्तियुक्त है। यदि ऐसा न 
हो तो उनके विभाग का आधार ही क्या रहे।” 


आकाश 
द्रव्यतः एक ओर व्यापक | 
ज्षेत्रतः लोक-अलोक-पमाण | 
कालतः अनादि-अनन्त | 
भावतः अमूत्त | 
रुणुतः अवगाह-गुण । 


गोतम--भगवन्‌ | आकाश तत्व से जीवो और अजीवो को क्‍या लाम 
होता है ? 

भगवान--गौतम | आकाश नहीं होता वो ये जीव कहाँ होंते? ये धर्मा- 
स्तिकाय और अधर्मास्तिकाय कहाँ व्याप्त होते / काल कहाँ वरतता ? पुदूुगल का 
रगमच कहाँ वनता ? यह विश्व निराधार ही होता | 
काल 

श्वेताम्बर-परम्परा के अनुसार काल औपचारिक द्रव्य हे। वस्तुदृत्या वह जीव 
ओर अजीव की पर्याय है| जहाँ इसके जीव, अजीव की पर्याय होने का उल्लेख हे, 
वहाँ इसे द्रव्य/' भी कहा गया है। ये दोनो कथन विरोधी नहीं किन्तु सापेक्ष हैँ। 
निश्चय-दृष्टि मु काल जीव, अजीव की पर्याय है और व्यवहार-दृष्टि म वह द्रव्य हें। 
उसे द्रव्य मानने का कारण उसकी उपयोगिता है। 'उपकारक द्रव्यम्‌!--वर्तना आदि 
काल के उपकार हैं। इन्हीं के कारण वह द्रव्य माना जाता है। पदार्थों की स्थिति 
आदि के लिए, जिसका व्यवहार होता है, वह आवलिकादि रूप काल जीव, अजीव 
से भिन्‍न नहीं है; उन्हीं की पर्याय है। 
पृद्ृगल 

विज्ञान जिसको मैठटर (॥४४॥७० ) और न्याय-वेशेपिक आदि जिसे भौतिक 
तत्व कहते हैं, उसे जैन दर्शन ने पुदूगल-संज्ञा दी है। बौद्ध दर्शन में पुदूगल शब्द 
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आलय-विज्ञान--चेतना-सन्तत्ति के अर्थ मे प्रयुक्त हुआ है | जैन शास्त्रों में भी अमेदो- 
पचार से पुदुगलयुक्त*< आत्मा को पुदूगल कहा है| किन्तु मुद्यतया पुदगल का 
अथ है मूर्तिक द्ब्य | छह द्वव्यों में काल को छोड़कर शेप पाँच द्रव्य अस्तिकाय हैं-- 
यानी अवयवी है, किन्तु फिर भी इन सवकी स्थिति एकसी नहीं| जीव, धर्म, 
अधर्म ओर आकाश--ये चार अविमागी हैं। इनमे संयोग और विभाग नहीं होता | 
इनके अवयव परमाणु द्वारा कल्पित किये जाते हैं| कल्पना करों--यदि इन चारों 
के परमाणु जितने-जितने खण्ड करें तो जीव, धर्म, अधर्म के असंद्य और आकाश के 
अनन्त खण्ड होते हैं। पुदूगल अखण्ड द्रव्य नहीं है | उसका सबसे छोटा रुप एक 
परमाम़ु है और सबसे बड़ा रूप है विश्वव्यापी अचित्त-महास्कन्ध*' | इसीलिए उसको 
पूरण-गलन-घर्मा कहा है। छोटा-वड़ा, सूहम-स्थूल, हल्का-भारी, लम्बा-चौड़ा, वन्ध- 
भेद, आकार, प्रकाश-अन्धकार, ताप-छाया--इनको पौद्गलिक मानना जैन तत्त नञान 
की सूहरम दृष्टि का परिचायक है | 
गौतम--भगवन्‌ | पुदुगल का क्‍या कार्य है? 


भगवान--गौतम । पुदगल नहीं होता तो शरीर किसका वनता ? विविघध-क्रिया 
करने वाला शरीर किससे वनता ? विभूतियो का निमित्त कौन होता १ कौन तेज, 
पाचन और दीपन करता? सुख-दुःख की अनुभूति ओर व्यामोह का ताधन कौन 
बनता १ शब्द, रूप, गन्घ, रत, स्पर्श ओर इनके द्वार--कान, आँख, नाक, जीम, 
ओर चर्म कौन बनते १ मन, वाणी और स्पन्दन का निमित्त कौन बनता ? श्वास और 
उक्छुवास कौन होता १ अन्धकार और प्रकाश नहीं होते, आहार और विहार नहीं 
होते, धूप और छाँह नहों होती | कौन छोटा होता, कौन वड़ा ! कौन लम्बा होता, 
कोन चौड़ा? त्रिकोण और चत॒ष्कोश नहीं होते। वर्तल और परिमण्डल भी नहीं 
होते। संयोग और वियोग नहीं होते--छुख और दुःख, जीवन और मृत्यु नहीं होते | 
यह विश्व अदृश्य ही होता*"९ 


पु १ व 


शब्द 
जेन दार्शनिको ने शब्द को केवल पौदूगलिक कहकर ही विश्राम नहीं लिया किन्तु 
उसकी उतत्ति,शई शीमरगति,** लोकव्यापित्व॒,"? स्थायित्व"्८ आदि विमित्र 
पहलुओं पर पूरा प्रकाश डाला हैँ | तार का सम्बन्ध न होते हुए भी छुघोपा घण्टा का 
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शब्द"५ असंख्य योजन की दूरी पर रही हुई धण्टाओ में प्रतिध्वनित होता है--यह 
विवेचन उस समय का है, जबकि रेडियो, वायरलेस आदि का अनुसन्धान नहीं हुआ 
था। हमारा शब्द ज्षुण मात्र में लोक व्यापी वन जाता है, यह सिद्धान्त भी आज से 
ढाई हजार वर्ष पहले ही प्रतिपादित हो चुका था | 


जीव 
गोतम--भगवन्‌ ] जीव का क्या कार्य है 2 


भगवान--गोतम । जीच नहीं होता तो कौन उत्थान करता ? कौन कर्म, वल, 
वीय॑ और पुरेषकार--पराक्रम करता ? यह उत्थान जीव की सत्ता का प्रदर्शन है। 
यह कर्म, वल, वीयय॑ और पुरुषकार--पराक्रम जीव की सत्ता का प्रदर्शन है। कोन 
जानपूर्वक क्रिया मे प्रवृत होता ? यह विश्व अचेतन ही होता, शानपूर्वक कुछ भी नहीं 
होता। नानपूर्वक प्रवृत्ति ओर निदृत्ति है--वह जीव की सत्ता का प्रदर्शन है ।*६ 


एक-द्रव्य : अनेक-द्रव्य 

समान जातीय द्वव्यो की दृष्टि से सब द्वव्यों की स्थिति एक नहीं है। छह द्रब्यों 
में धर्म, अधर्म ओर आकाश, ये तीन द्वव्य एक-द्रव्य हँ--व्यक्ति रूप से एक हैं। इनके 
समानजातीय द्वव्य नहीं हैं। एक-द्रव्य द्वव्य-व्यापक होते ईं--धर्म, अधर्म समूचे लोक 
में व्यात है, आकाश लोक, अलोक दोनों में व्याप्त है) काल, पुदूगल और जीव--ये 
दीन द्रव्य अनेक द्रव्य हं--व्यक्ति रूप से अनन्त हैं | 


पुदुगल द्रव्य सांख्य-सम्मत प्रकृति" की तरह एक या व्यापक नहीं किन्तु अनन्त 
हैं, अनन्त परमाणु और अनन्त स्कन्ध हैं। जीवात्मा भी एक और व्यापक नहीं, 
अनन्त हैं| काल के भी समय"< अनन्त हैं | इस प्रकार हम देखते हैं कि जेन 
दशन में द्वव्यों की संख्या के दो ही विकल्प हं--एक** या अनन्त | कई अन्थकारों 
ने काल के असंख्य परमाणु माने हूँ पर वह युक्त नहीं | यदि उन कालाणुओं को 
खतन्‍्त्र द्रच्य मानें, तब तो द्रव्य-संख्या में विरोध.आता है और यदि उन्हे एक समु- 
दय के रूप में मानें तो अस्तिकाय की सख्या में विरोध आता है | इसलिए, “कालारु 
असंख्य हैं और वे समूचे लोकाकाश में फेले हुए हैं” यह वात किसी भी अकार सिद्ध 
नहीं होती । पी 
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जैन आगमों में लोक की परिभाषा कई प्रकार से मिलती है। धर्मास्तिकाय*९ 
लोक है | जीव“* और अजीब यह लोक है | लोक पशञ्चास्तिकायमब“” है| जो 
आकाश“? पड्द्रब्यात्क है, वह लोक है। इन सवमे कोई विरोध नहीं, केवल 
अपेक्षा-मेट से इनका प्रतिपादन हुआ है। धर्मद्वव्य लोक-प्रमित है, इसलिए उसे 
लोक कहा गया है। संक्षिप्त दृष्टि के अनुसार जहाँ पदार्थ को चेतन और अचेतन 
उभयरूप“४ माना गया है, वहाँ लोक का भी चेतनाचेतनात्मक स्वरूप बताया है। 
काल समूचे लोक में व्याप्त नहीं अथवा वह वालस्तविक द्रव्य नहीं, इसलिए लोक 
पञ्चास्तिकाय भी बताया गया है। सब द्रव्य छह हैं। इनमें आकाश संवका 
आधार है, इसलिए, उसके आश्रय पर ही दो विभाग किये गये हँ--लोकाकाश और 
अलोकाकाश | अलोकाकाश में आकाश के सिवाय कुछ भी नहीं! लोकाकाश में 
सभी द्रव्य हैं| ब्यावह्रिक काल सिर्फ मनुष्य लोक में है। किन्तु वह है लोक में 
ही, इसलिए, अंशस्यापि क्वचित्‌ पूर्ण॑त्वेन व्यपदेशः” के अनुसार लोक को पड़द्वब्बा- 
त्मक मानना भी थुक्तिसिद्ध है। कहा भी है--द्रव्याणि*५७ पट प्रतीतानि, ठ्रव्यलोकः 
स उच्यते ।' 
असंख्य-द्वीप-समुद्र और मनृष्य-द्षैत्र 

जैन दृष्टि के अनुसार भूवलय ( भूगोल ) का खरूप इस प्रकार है--तिरछे लोक 
में असंख्य दीप और असंख्य समुद्र हैं। उनमें मनुष्यों की आवादी सिफ ढाई छीप 
( जम्बू , धातकी और अर्ध-पुष्कर ) में ही है। इनके बीच में लवण और कालोदधि, 
थे दो समुद्र भी आ जाते हैं। वाकी के द्वीप समुद्रों मे न तो मनुष्य पेदा होते हूं और 
न सूर्य चन्द्र की गति होती है, इसलिए, ये ढाई द्वीप और दो समुद्र शेष द्वीप समुद्रों से 
विभक्त हो जाते हैं। इनको मलुष्य-क्षेत्र तथा समय क्षेत्र कहा जाता है। शेप इनसे 
व्यतिरिक्त हैं | उनमें सूर्य, चन्द्र हैं सही, पर वे चलते नहीं, स्थिर हैं | जहाँ सूये है वहाँ 
सूर्य और जहाँ चन्द्रमा है वहाँ चन्द्रमा | इसलिए, वहाँ समय का माप नहीं है | तिरछा _ 
लोक असंख्य योजन का है, उसमें मनुष्य लोक सिर्फ ४५ लाख योजन का है| (वी 
का इतना बड़ा रूप वर्तमान की साधारण दुनिया को भले ही एक कल्पनानसा लगे, 
किन्हु विज्ञान के विद्यार्थी के लिए, कोई आश्रयेजनक नहीं | वैज्ञानिकों ने अह, उपग्रह 

और ताराओं के रूप में अरुख्य प्रश्विया माली हैं । वेशानिक जगत के अबुतार 
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“जेप्न तारा इतना बड़ा है कि उसमें हमारी वर्तमान दुनिया जेसी सात*९ नील 
पृश्चियां समा जाती हैं।” वर्तमान में उपलब्ध प्रथ्वी फे बारे में एक वेजानिक ने लिखा 
है--नयीर*० तारो फे सामने यह प्रृध्वी एक धूल के कण फे समान है।” विजान 
नीहारिका की लम्बाई चौड़ाई का जो वर्णन करता है, उसे पढकर कोई भी व्यक्ति 
आधुनिक या विज्ञानवादी होने के कारण ही प्राच्य वर्णनो को कपोल-कल्पित नहीं 
मान सकता | “नंगी< आाखो से देसने से यह नीहारिका शायद एक धुंधले विन्दु- 
मात्रसी दिसलाई पटेगी, किन्तु इसका चप्राकार इतना बडा हैं कि हम वीस करोड मील 
ज्यान वाले गोले की कल्पना करें, तब ऐसे दम लास गोलो की लम्बाई-चौठाई का 
अनुमान करे--फिर भी उक्त नीहारिका की लम्बाई-चौड़ाई फे सामने उक्त अपरिमिय 
आकार भी तुच्छ होगा ओर इस ब्रह्माण्ड मे ऐमी हजारों नीहारिकाएँ हैं। इससे भी 
वड़ी तथा इतनी दूरी पर हैं कि १ लास ८६ हजार गील प्रति सेकेण्ड चलने वाले 
प्रकाश को वहाँ से प्रृध्वी तक पहेंचने में १० से ३० लास वर्ष तक लग सकते हैं |” 
वेदिक शास्त्रों मे भी इसी प्रकार अनेक द्वीपममुद्र होने का उल्लेस मिलता है| जम्बू- 
द्वीप, भरत आदि नाम भी समान ही हं। ज्ञाज की हुनिया एक अन्त्र-सण्ड के रूप 
में है। इसका शेप दुनिया से सम्बन्ध जुटा हुआ नहीं दीखता | फिर भी दुनिया को 
इतना ही मानने का कोई कारण नहीं। आज तक #ई४ शोधो फे इतिहास को जानने 
वाला इस परिणाम पर केसे पहुँच सकता € कि दुनियां बम इतनी है और उसकी 
अन्तिम शोध हो चुकी है | 
नव तत्त 

रहस्यभूत वस्तु को तत्त्व कहते हैं | तत्त्व संख्या में नी हैं, उनके भेद निम्नोक्त हैं :--- 

१: जीच 

२: अजीव 

3 : पुएय 

४ : पाप 

५ : आल्व 

६ : सब॒र 

७: निजरा 

८४ बंध 

£ : मोत्त 
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नव तत्वों का विधान साधना की दृष्टि से किया गया है। जीव-अजीव दो मुख्य 
तत्त्व हैं| आत्मा के साथ पुदूगल का जो सम्बन्ध होता है, वह वन्ध है| सुख देने वाला 
पुदूगल-समूह पुण्य तत्त्व है | दुःख देने वाला और ज्ञान आदि को रोकने वाला पुदुगल- 
समूह पाप तत्त्व है। आत्मा की प्रव्ृत्तिव मलिनता ही आख़व है| ह्याग भावना 
संवर है | कर्म के आवरण का कछ्षीण होना निर्जेरा है। सर्वथा सम्पूर्ण रूप से आवरण 
का च्ीण हो जाना मोक्ष है| 

पट्‌ द्रव्य व्‌ नव तत््त का समावेश जीव-राशि व अजीव-रशि में हो जाता है। 
धर्मास्तकाय आदि पाँच द्रन्य अजीव-राशि में तथा जीवास्तिकाय जीव-राशि में हैं | 
नव ॒तत्तीं में--जीव, अआख़व, संवर, निजेरा, मोक्ष-ये पाँच जीव-राशि में हैं. और 
अजीव, पुण्य, पाप, वन्ध--ये चार अजीव-राशि में हैं। 
कर्मवाद 


, भारत के सभी आखस्तिक दशेनों में जगत्‌ की विभक्ति**, विचिनता' * और 
साधन" १ तुल्य होने पर भी फल के तारतम्य या अन्तर को सहेतुक माना है। उस हेतु 
को वेदान्ती अविद्या, वौद्ध वासना, सांख्य क्लेश और न्याय-वेशेपिक अदृष्ट तथा जेन 
कर्म * कहते हैं। कई दर्शन कर्म का सामान्य निर्देशभात्र करते हैँ ओर कई उसके 
विभिन्न ' पहलुओं पर विचार करते-करते बहुत श्रागे वढ़ जाते हैं| न्याय-दर्शन के 
अनुसार अ्रदृष्ठ आत्मा का गुण है। अच्छे-ुरे कर्मों का आत्मा पर संस्कार पढ़ता है, 
वह अदृष्ट है, जव तक उसका फल नहीं मिल जाता, तव तक वह आत्मा के साथ रहता 
है। उसका फ़ल ईश्वर के माध्यम से* * मिलता है, कारण कि यदि ईश्वर क्म-फल 
की -व्य॑वस्था न करे ती कर्म निष्फल हो जाँय| सांख्य** कर्म को प्रकृति का विकार 
मानते हैं। अच्छी बुरी प्रवृत्तियों का प्रकृति पर संस्कार पड़ता है। एछसे प्रकृतिगत 
संस्कार से ही कर्मों के फल मिलते हैं। थोद्धों ने चित्ततत वासना को कर्म माना है | 
यही कार्य कारण-भाव के रूप में सुख-दुःख का हेतु बनती है | जैन दर्शन कर्म को 
खतन्‍त्र द्रव्य मानता है। कर्म अनन्त परमाणुओ के स्कन्ध हैं। थे समूचे लोक में 
जीवात्मा की अच्छी बुरी प्रवृत्तियों के द्वारा उसके साथ बंध जाते हैं। यह उनकी 
बध्यमान (बन्ध) अवस्था है। वंधने के वाद उसका परिषाक होता है, वह सत्‌ (वत्ता) 
अवस्था है। परिषाक के बाद उनसे सुख-हुःखरूप तथा आवरणुरूप फल , मिलता है, 
बह उद्यमान ( उदय ) झवेस्था है। झत्य दर्शनों में कर्मों की क्रियमाण, उचित और 
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प्रारव्ध--ये तीन अवस्थाएं बताई गई हैं। वें ठीक क्रमशः बन्‍्ध, सत्‌ ओर उदय की 
समानारथक हैँ | वन्ध के प्रकृति, स्थिति, विपाक ओर प्रदेश--ये चार प्रकार, उदीरणा- 
कर्म का शीम्र फल मिलना, उद्वर्तन--कर्म की स्थिति ओग विपाक की वृद्धि होना, 
अपवर्तन--कम की स्थिति ओर विपाक मे कमी होना, सक्रमण--कर्म की सजातीय 
प्रकृतियों का एक दूसरे फे रूप मे बदलना आदिनआदि अवस्थाएं जैनो के कर्म-मिद्धान्त् 
के विकान की सूचक हूं। वन्ध के कारण क्‍या हैं? बंधे हुए कमों का फल निश्चित 
होता है या अनिश्चित ? कर्म जिस रूप मे बंधते हैं, उसी रूप मे उनका फल मिलता 
है या अन्यथा ? धर्म करने वाला दु.सी और शअधर्म करने वाला सुखी फैसे ? आदिनआदि 
विपयों पर जैन ग्रन्थकारों ने सूत्र विन्‍्तृत विधेचन किया है | इन सबको लिया जाय 
तो दूमरा प्रन्थ बन जाय | इसलिए यहाँ इन सब प्रसगो मे न जाकर दों-चार विशेष 
वातो की ही चर्चा झुग्ना उपयुक्त होगा | वे ईं--कर्म की पीदुगलिकता, श्रात्मा से 
उसका सम्बन्ध क्से ? वह अनादि है, तब उसका अन्त केसे १ फल की प्रक्रिया, 
आत्मा खतन्त्र ह या उसके अधीन ? 


कर्म की पीद्गलिकता 


अन्य दर्शन कर्म को जहाँ सस्कार था बासना रूप मानते हैं, वहाँ जैन दर्शन उसे 
पाद्गलिक मानता है | “जिम** बस्तु का जो गुण होता £ै, वह उसका विधातक 
नहीं वनता ।” आत्मा का गुण उसके लिए आवरण, पाग्तन्त्््य और दुःख का हेतु 
केसे बने? 

कर्म जीवात्मा के आवग्ण, पाग्तन्न्य और दुःखो का हैनु है--गुणो का विधातक 
हैं। इसलिए वह आत्मा का गुण नहीं हो सकता | 

वेड़ी से मनुष्य बेंधता है, सुरापान से पागल बनता है, क्लोसोफार्म 
( 0000007 ) से बेमान बनता है--ये सब पौंदृगलिक वस्नुएं हैं। ठीक इसी 
प्रकार कम के संयोग से भी श्रात्मा की ये दशाए होती हैं, इसलिए बह भी पौद्गलिक 
हं। ये बेटी आदि बाहरी वनन्‍्धन एवं अल्प सामथ्यंवाली वस्तुए' हैं। कर्म आत्मा 
के साथ चिपके हुए तथा अधिक सामथ्यंचाले यृहरम स्कन्ध हैं। इसीलिए उनकी 
अपेक्षा कम-परमाग़ुओ का जीवात्मा पर गहरा और आन्‍्तरिक प्रभाव पडता है। 

शरीर पीदूगलिक है। उसका कारण कर्म है, इसलिए वह भी पीदगलिक है। 


२० ] जेन तत्त्व चिन्तन 


पौदृगलिक कार्य का समवायी कारण पोद्गलिक होता है। मिट्टी भौतिक है तो उससे 
बनने वाला पदार्थ भौतिक ही होगा। 

आहार आ्रादि अनुकूल सामग्री से सुखानुभूति और शस्त्र-प्रह्र आदि से दुःखानु- 
भूति होती है। यह आहार और शस्त्र पौदूगलिक हैं, इसी प्रकार छुख दुःख के 
हेतुभूत कम भी पोद्गलिक हैं। 
आत्मा और कर्म का संस्वन्ध केसे ? 


|| 


आत्मा अमूत्ते है, तव उसका मूत्ते कर्म से सम्बन्ध केसे हो सकता है ? यह भी कोई 
जटिल समस्या नहीं है | प्रायः सभी आस्तिक दर्शनों ने संसार और जीवात्मा को 
अनादि माना है। वह अनादिकाल से ही कर्म-बद्ध और विकारी है। कर्म-वद्ध 
आत्माए' कथंचित्‌ मूत्ते हैं अर्थात्‌ निश्चय-दष्टि के अनुसार खरूपतः अमूर्तत होते हुए 
भी वे संसार-दशा* * में मूत्ते होती हैं। जीव दो प्रकार के हैं--रूपी*" और 
अरूपी | मुक्त जीव अरूपी हैं ओर संसारी जीव रूपी | 

क्म-मुक्त आत्मा के फिर कभी कर्म का वन्‍्ध नहीं होता। कर्म-बद्ध आत्मा के 
ही कर्म बँधते हैं। उन दोनों का अपश्चानुपूर्वी ( न पहल्ते और न पीछे ) रूप से 
अनादिकालीन सम्बन्ध चला आ रहा है ] 

अमृत्त ज्ञान पर मूर्त्त मादक द्वव्यों का असर होता है, वह अमू्त के साथ मूत्त 
के। सम्बन्ध हुए. बिना नहीं हो सकता। इससे जाना जाता है कि विकारी अमूर्त 
आत्मा के साथ मूत्त का सम्बन्ध होने में कोई आपत्ति नहीं आती | 


अनादि का अन्त केसे ? 


जो अनादि होता है, उसका अन्त नहीं होता, ऐसी दशा में अनादिकालीन कम- 
सम्बन्ध का अन्त कैसे हो सकता है ? यह ठीक, किन्तु इसमें वहुत कुछ सममने जैसा 
है। अनादि का अन्त नहीं होता, यह सामुदायिक नियम है ओर जाति से सम्बन्ध 
रखता है| व्यक्ति विशेष पर यह लागू नहीं भी होता | प्रागभाव अनादि है, फिर भी 
उसका अन्त होता है। खरण और मृत्तिका का, दूध और घी का सम्बन्ध अनादि है, 
फिर भी वे प्रथक्‌ होते हैं) ऐसे ही आत्मा और कर्म के अनादि सम्बन्ध का अन्त 
होता है-। यह ध्यान रहे कि इसका सम्बन्ध प्रवाह की अपेक्षा अनादि है, व्यक्तिशः 
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नहीं। आत्मा से जितने कर्म-पुदूगल चिपटते हैं, वे सब अवधिसहित होते हैं। कोई 
भी एक कर्म अनादि काल से आत्मा के साथ घुल-मिल कर नहीं रहरता। आत्मा 
मोक्तोचित सामग्री पा, अनाशव बन जाती है, तब नये कर्मों का प्रवाह रुक जाता है, 
सचित कर्म तपस्या द्वारा हृठ जाते हैं, आत्मा मुक्त बन जाती है | 


फल की प्रक्रिया 


कम जड़--अचेतन है । तव वह जीव को नियमित फल कैसे दे सकता है ? यह 
प्रश्न न्‍्याय-दशन के प्रणेता गौतम ऋषि के ईश्वर” के अभ्युपगम का हेतु बना|। इसी- 
लिए उन्होंने ईश्वर को कर्म-फल का नियन्ता वतलाया, जिसका उल्लेख कुछ पहले 
किया जा चुका है। जेन दर्शन कर्मफल का नियमन करने के लिए. ईश्वर को 
आवश्यक नहीं समकता ) कर्म-परमाणुओं में जीवात्मा के सम्बन्ध से एक विशिष्ट < 
परिणाम होता है। वह द्वव्य*९, क्षेत्र, काल, भाव, भव, गत्ति*"*, स्थिति, पुदूगल, 
पुदूगल-परिणाम आदि उदयानुकूल सामग्री से विपाक-प्रदर्शन में समर्थ हो जीवात्मा के 
सस्कारो को विकृत करता है, उससे उनका फलोपभोग होता है | . सही अर्थ में आत्मा 
अपने किये का अपने आप फल*९ १ भोगता है, क्म-परमाण़ु सहकारी या सचेतक का 
कार्य करते हैं। विष और अमृत, अपथ्य और पथ्य मोजन को कुछ भी ज्ञान नहीं 
होता, फिर भी आत्मा का सयोग पा उनकी वेसी परिणति हो जाती है। उनका 
परिषाक होते ही खानेवाले को इष्ट या अनिष्ट फल मिल जाता है। विज्ञान के क्षेत्र में 
परमाणु की विचित्र शक्ति और उसके नियमन के विविध प्रयोगों के अध्ययन के बाद 
कर्मा की फल-दान-शक्ति के वारे में कोई सन्‍्देह नहीं रहता। 


आत्मा स्वतन्त्र है या कर्म के अधीन 


कम की मुख्य अवस्थाए' दो हैं--वन्ध और उदय | दूसरे शब्दो में पहण और 
फल | “कम *९ * ग्रहण करने में जीव खतन्त्र है और उसका फल भोगने में परतन्त्र। 
जैसे कोई व्यक्ति वृत्तपर चढ़ता है, वह चढ़ने में खतन्त्र है--इच्छानुसार चढता है ] 
प्रमादवश गिर जाय तो वह गिरने में खतन्त्र नहीं है।” इच्छा से गिरना नहीं चाहता 
फिर भी गिर जाता है, इसलिए, गिरने में परतन्त्र है। इसी प्रकार विष खाने भें 
खतन्‍त्र है, उसका परिणाम भोगने में परतन्त्र॥ एक रोगी व्यक्ति भी गरिष्ठ से. गरिएई 
पदार्थ खा सकता है, किन्द्र उसके फल-खरूप होनेवाले अजीर्ण से “नहीं बच सकता। 
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कम-फल भोगने मे जीव परतन्त्र है, यह कथन प्रायिक है| कहां-कहीं उत्म जीव 
खतन्त्र भी होते हैं। “जीव**१ ओर कम का सघर्ष चलता रहता है। जीव के काल 
आदि लब्धियों की अनुकूलता होती है, तव वह कर्मों को पछाड़ देता है और कर्मों की 
वहुलता होती है, तव जीव उनसे दव जाता है [” इसलिए यह मानना होता है कि 
कहीँ जीव कर्म के अधीन है ओर कहीं कर्म जीव के अधीन | 

कम के दो प्रकार होते हं--(१) निकाचित--जिनका विपाक अन्यथा नहीं हो 
सकता, (२) दलिक---जिनका विपाक अन्यथा भी हो सकता है अथवा सोपक्रम और 
निरुपक्रम | सोपक्रम--जो कर्म उपचार-साध्य होता है| निरुफक्रम--जिसका कोई 
प्रतिकार नहीं होता, जिसका उदय अन्यथा नहीं हो सकता। निकाचित कर्मोद्य की 
अपेक्षा जीव कर्म के अधीन ही होता है । दलिक की अपेक्षा दोनों बातें हँ--जहाँ 
जीव उसको अन्यथा करने के लिए कोई प्रयल नहीं करता, वहाँ वह उस कर्म के अधीन 
होता है ओर जहाँ जीव प्रवल धृति, मनोवल, शरीरबल आदि सामग्री की सहायता 
से सत्यत्न करता है, वहाँ कर्म उसके अधीन होता है। उदय-काल से पूर्व कर को 
उदय में ला, तोड़ डालना, उनकी स्थिति ओर रस को मन्‍्द कर देना, यह सब इसी 
स्थिति में हो सकता है। यदि यह न होता तो तपस्या करने का कोई अर्थ ही नहीं 
रहता। पहले बंधे हुए कमों की स्थिति और फल-शक्ति नष्ट कर, उन्हें शीघ्र तोड़ 
डालने के लिए ही तपस्या की जाती है। पातञज्जलयोगभाष्य में भी अदृष्ट-जन्म-वेदनीय- 
कर्म की तीन गतियाँ वतलाई हैं | उनमें “कोई१९४ क्रम बिना फल दिये ही प्रायश्रित् 
आदि के द्वारा नष्ट हो जाते हैं |” एक गति यह है। इसी को जैन दर्शन में उदीरणा 
कहा है। 
क्षयोपशम 

आठ करों में ज्ञानावरण, दर्शनावरण, मोहनीय और अन्तराय, ये चार कर्म घाती 
हैं, ओर शेप चार अघाती | घाती कर्म आ्त्म-गुणों की साक्षात्‌ घात करते हैं| इनकी 
अनुभाग-शक्ति का सीधा असर जीव के ज्ञान आदि गुणों पर होता है, शुण-विकात 
रुकता है। अपाती कर्मों का सीधा सम्बन्ध पौद्गलिक द्रव्यों से होता है। इनकी 
अनुभाग-शक्ति का जीव के गुणों पर सीधा असर नहीं होता। अघाती कर्मों का या 
तो उदय होता है या क्षय--सर्वथा अभाव | इनके उदय से जीव का पौद्यलिक द्रव्य 
से सम्बन्ध जुड़ा रहता है। इन्‍्हींके उदय से आत्मा “अमूर्त्तोंडपि मूर्स इब रहती है | 
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इनके क्षय से जीव का पौद्गलिक द्रव्य से सदा के लिए, सर्वथा सम्बन्ध टूट जाता है | 
ओर इनका ज्ञय मुक्त-अवस्था के पहले क्षण में होता है। घाती कर्मों फे उदय से जीव 
के शान, दर्शन, सम्यक्त-चारित्र ओर वीय॑-शक्ति का विकास रुका रहता है | फिर भी 
उक्त शुणों का सर्वावरण नहीं होता | जहाँ इनका ( घातिक कर्मों का ) उदय होता है, 
वहाँ अभाव भी | यदि ऐसा न हो, आत्मा के गुण पूर्णतया ढक जाएँ तो जीव और 
अजीव में कोई अन्तर न रहे | इसी आशय से नन्‍दीसूत्र में कहा है :-- 

“- पूर्ण ज्ञान का अनन्तवां भाग तो जीव मात्र के अनावृत रहता है, यदि वह 
आधबृत हो जाय तो जीव अ्रजीव वन जाय | भेघ कितना ही गहरा हो, फिर भी चाद और 
सूरज की ग्रभा कुछ न कुछ रहती*९५ है।” यदि ऐसा न हो तो रात-दिन का विभाग 
ही मिट जाय | धाती कर्म के दलिक दो प्रकार के होते हैं--देश-घाती और सवे-घाती | 
जिस कर्म-प्रकृति से आंशिक गुणों की घात होती है, वह देश-घाती और जो पूर्ण शुरों 
की घात करे, वह सर्व-घाती। देश-घाती कम के स्पर्धक भी दो प्रकार के होते हैं-- 
देश-घाती स्पर्धंक और स्ब-घाती स्पर्धक | सर्व-घाती स्पर्धको का उदय रहने तक देश- 
गुण भी प्रगट नहीं होते। इसलिए आत्म-शुण का यत्‌ किश्वित्‌ विकास होने में भी 
सब-घाती स्पर्धकों का अभाव होना आवश्यक है, चाहे वह क्षयरूप हो या उपशमरूप | 
जहाँ सर्व-घाती स्पधंकों में कुछ का क्षय और कुछ का उपशम रहता है और देश-घाती 
स्पधंकों का उदय रहता है, उस कर्म-अवस्था को क्षयोपशम कहते हैं। ज्ञयोपशम में 
विपाकोदय नहीं होता | इसका-अमिग्राय यही है कि सर्व-घाती स्पर्धकों का विपाकोदय 
नहीं रहता | देश-धात्ती स्पर्धकों का विपाकोदय गुणों के प्रगट होने में बाधा नहीं 
डालता | इसलिए यहाँ उसकी अपेक्षा नहीं की गई । क्षयोपशम की कुछेक रूपान्तर- 
के साथ तीन व्याख्याए, हमारे सामने आती हैं -(१) घाती कर्म का विषपाकोदय नहीं 
होना क्षुयोपशम है--इससे मुख्यतया कर्म की अवस्था पर प्रकाश पड़ता है| (२) उदय 
में आये हुए. घाती कंम का क्षय होना, उपशम होना--विपाक रूपसे उदय में न आना, 
प्रदेशोदय रहना क्षयोपशम है| इसमें प्रधानतया क्षयोपशम-दशा में होने वाले कर्मोदिय 
का ख़रूप स्पष्ट होता है। (३) स॑-घाती स्पर्धकों का क्षय होना, सत्तारूप, उपशम होना 
तथा देश-घाती स्पर्धकों का उदय रहना ज्ञयोपशम है। इससे प्राधान्यतः क्षुयोपशम के 
काय्यं ( आंवारक शक्ति ) के नियमन का वोध होता है। ु 

' सारांश सबका यही है--जिस कम-दशा से क्षय, उपशम और उ्रद्य, ये तीत्तों 
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बातें मिलें, वह ज्षयोपशम है। अथवा धाती कमों का जो आशिक अभाव ह--- 
ज्षययुक्त उपशम है, वह क्ञयोपशम है| क्षयोपशम में उदय रहता अवश्य है किन्तु 
उसका जक्षयोपशम के फल पर कोई असर नहीं होता | इसलिए इस कर्म-दशा को 
क्य-उपशम--इन दो शब्दों के द्वारा ही व्यक्त किया है | 

लेश्या 


लेश्या का अथ है--पुदुगल द्रव्य के संसर्ग से उत्पन्न होने. वाला जीव का 
अध्यवसाय--परिणाम, विचार | आत्मा चेतन है, जड़-खरूप से सवंथा प्रथक है, फिर 
भी संसार-दशा में इसका जड़-द्रव्य--पुदूगल के साथ गहरा संसर्ग रहता है, इसीलिए 
जड़-द्रव्यजन्य परिणामों का जीव पर असर हुए विना नहीं रहता | जिन पुद्गलों से 
जीव फे विचार प्रभावित होते हैँ, वे भी द्वव्य-लेश्या कहलाते हैं। द्रव्य-लेश्याएं 
पौद्गलिक हैं, इसलिए इनमें वर्ण, गन्ध, रस और स्पश होते हैं। लेश्याओं का 
नामकरण द्वब्य-्लेश्याओं के रंग के आधार पर हुआ है ; जेसे कृष्ण लेश्या, नील लेश्या 
आदि-आदि | पहली तीन लेश्याएं अग्रशस्त लेश्याएं हैं। इनके वर्ण आदि चारों गुण 
अशुम होते हैं| उत्तरवर्ती तीन लेश्याओ के वर्ण आदि चारों शुभ होते हूँ, इसलिए थे 
प्रशस्त होती हैं। खान-पान, स्थान ओर बाहरी वातावरण एवं वायुमण्डल का शरीर 
ओर मन पर असर होता है, यह प्रायः सर्वंसम्मत-सी बात है। जिसा अन्न वेसा मनौ-- 
यह उक्ति भी निराधार नहीं है। शरीर और मन, दोनों परस्परापेक्षहैं। इनमें एक 
दूसरे की क्रिया का एक दूसरे पर असर हुए विना नहीं रहता | “जल्लेसाईं दब्वाईं 
आदि अति तल्ले से परिणामें भवइ*" *”-...जिस लेश्या के द्रव्य ग्रहण किये जाते हैं, 
उसी लेश्या का परिणाम हो जाता है। इस आगम-वबाक्य से उक्त विषय की पुष्टि होती 
है। व्यावहारिक जगत्‌ में भी यही वात पाते ईँ--पग्रकृतिक चिकित्सा-प्रणाली में 
मानस रोगी को सुधारने के लिए. विभिन्न रंगो की किरणों का या विभिन्‍न रंगों की 
बोतलों के जलों का प्रयोग किया जाता है| योग-प्रणाली में प्रथ्बी, जल आदि तत्तों 
के रंगों के परिवर्तन के अनुसार मानस-परिवर्तन का क्रम वतलाया है । 

इस पू्वोक्त विवेचन से इतना तो स्पष्ट हो जाता है कि द्रव्य:लेश्या के साथ भाव- 
लेश्या का गहरा सम्बन्ध है। किन्तु यह स्पष्ट नहीं होता कि द्रव्य-लेश्या के प्रहण का 
क्या कारण है ? यदि भाव-लेश्या को उसका कारण मानें तो उसका अथ होता है-- 
भाव-लेश्या के अनुरूप द्वव्य-लेश्या, न क्रि द्रव्य-लेश्या के अनुरूप माव-लेश्या। ऊपर 
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की पक्तियो में यह बताया गया ( कि द्रव्य-लेश्या के अनुरूप भाव-लेश्या होती है | 
यद एक उटिल प्रश्न है। इसके समाधान फे लिए एम लेश्या की उत्पत्ति पर ध्यान 
देना होगा। भाव लेत्या यानी ह्व्य-लेश्या फे साहाय्य से होनेवाले आत्मा फे परिणाम 
की उर्तात्ति दो प्रकार से होती (--मोह-करम फे उदय से तथा उसफे उपशम, क्षेय या 
ज्ञयोपणम से१९७ | "ंदियिक भाय-लेश्याए बुरी (अप्रशत्त) होती देँ और झऔीपशमिक, 
ज्ञायिल था ज्ञोोपणमिऊक लेश्याए भली (प्रश्न) होती हैं| कृष्ण, नील ओर कापोत-- 
ये तीन खप्रगनल चर तेज, पद्म एवं शुक्ल--ये तीन प्रश॒म्त लेश्याएं हैं| प्रगापना मे 
क्द्ा (“-पदली तीन लेश्पाए घुरे प्रध्पवमायवाली हूँ, टसलिए थे दुगति की हेतु हूं 
पार उत्तग्बतीं तीन लेम्पाणए भले अरध्यवमाययाली हूँ, इसलिए थे सुगति की हेतु 
८। उत्तगाध्ययन में इनझों प्रभम-लेइपा चोर धर्म-लेश्या भी कहा टै--रष्ण, 
मील अगर कापोत यें--त्तीन उधम लेश्याए है खीर तेज) पद्म एवं शुक्ल--ये तीन धमे- 
लेपगाए १९१०९। उद्त प्रकर्श से हम इस निष्फ्प पर पहुच सकते हैं कि आत्मा के 
भले धार चुरे प्रध्यपयलाय ( भाय-्लेश्या ) होने का मूल कारण मोह का अभाव ( पूर्ण 
या झग्रण ) या भाव है] रृष्ण यादि पुदूगलद्धव्य भले-चुरे अध्यवसायों फे सहकारी 
दाग्गु बनते हैं| तातप्र यट £ कि मात्र काले, नीले आदि पुदगलो से ही आत्मा फे 
पन्णिम चुने-भले नहीं बनते। पर्मिापा फे शब्दों भे का तो सिफ द्रव्य-लेश्या के 
प्रमु#प ही भाय-लेदया नरीं बनती | मोद का भाव-अभावर तथा द्रव्य-लेश्या--इन दोनों 
के कर्ण पात्मा ये बुरे या भले परिणाम बनते है | दब्य लेश्याओ के स्पश, रस, गन्ध 
पोर बणु दी जानकारी नसदबवर्ती बच ने हो सकती ४ | लेशया की विशेष जानकारी के 
लिए प्रश्ञापना छा १७ वा पद चोर उत्तराध्ययन का ३४ वा अध्ययन द्रष्टव्य है | जैनेतर 
प्रन्यो भे भी कम की चविशुद्धि या वश के आधार पर जीवो की कई अवस्थाएँ बतलाई 
है। नलना फे लिए देसों महामाग्त पर्व १२--२८६ | पातझल योग म वर्णित कम की 

कृण, शुक्त-कृष्ण, शुक्त और अशुक्ल-अकृष्णु"१०--ये चार जातियाँ भाव-लेश्या की 
धेगी मे गराती हैं। साख्यटशन"*१ तथा इवेताउश्वतगीपनिपद्‌'' मे रजः, सत्त्त ओर 
तमोगुण को लोहित, शुक्ल ओर कृष्ण कहा गया है| यह द्रव्य-लेश्या का रूप है। 
ग्जोगुण मन को मोहरंजित कर्ता है इसलिए, वह लोहित टै | मरत्तव-गुण से मन 
मलरहित होता है, इसलिए वह शुक्ल £ | तमोंगुण शान को आबृत करता है, इसलिए 
यह कृष्ण है| 
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के रस 


काजल के समान | नीम से अनन्तगुण 
४ मर | 


__  .  _ 5: | खत सर्प की | गाय की 
का के समान । सौंठ से अनन्तगुण | गन्ध से अनन्त- | जीम से 
नीला तीच्षण गुण अनिए्ट | अनन्तगुण 

गन्ध कर्कंश 


“नील 


कबूतर के गले के कच्चे आम के रस से 


कापोत ५ 
समान रंग. | अनन्तगुण तिक्त 


करष-मपकफमयााा ओके 


न हिंगुल--सिन्दूर के | पके आम के रस से 
| समान रक्त | अनन्तगुण मधुर सुरमि - कुसुम | गेवनीत-- 
“ | हल्दी के समान | मधु से अनन्तगुण | की गन्‍्ध से | मक्खन से 


पीला मिष्ट अनन्तंगुण इष्ट | अननन्‍्तगुण 


न वचन शन्घ सुकुमार 
शंख के समान | मिसरी से अनन्त- कक ई 


सफेद गुण मिट्ट 





ढाई हजार वर्ष पूर्व से ही जातिवाद की चर्चा बड़े उम्र रूप से चल रही है। इसने 
सामाजिक, राजनैतिक, धार्मिक--आयः सभी क्षेत्रों को प्रभावित किया | इसके मूल में 
दो प्रकार की विचारधाराएँ हँ--एक ब्राह्मण-परंपरा की, दूसरी श्रमण-पर॑परा की | 
पहली परंपरा में जाति को तात््विक मानकर जन्मना जातिः का तिद्धान्त स्थापित किया | 
दूसरी ने जाति को अतात्तिक माना और 'कर्मेणा जाति” यह पक्त सामने रक्खा। 
इस जन-जागरण के कर्यधार थे भ्रमण भगवान्‌ महावीर और महात्मा बुद्ध। इन्होंने 
जातिवाद के विरुद्ध वड़ी क्रान्ति की और इस आन्दोलन को बहुत संजीव और व्यापक 
बनाया | आ्राह्मण-परंपरा में जहाँ "ब्रह्मा के मुंह से जन्मने वाले ब्राह्मण, वाहु से जन्मने 
वाले ज्निय; ऊर से जन्मने वाले वैश्य, पैरों से जन्मने वाले शूद्ध और अन्त में. पेदा 
होने वाले अन्त्यज* १ १---यह व्यवस्था थी,'वहाँ श्रमण-परंपराने-- ब्राह्मण, क्षत्रिय, 
दैंश्य और शूद्ध अपने-झपते कर्स--झ्ाचरण या बृत्ति के अनुसार दोते' हैं” “यह 
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आवाज बुलन्द की | ध्रमण-परपरा की क्रान्ति से जातिवाद की श्रद्धलाएँ शिथिल अवश्य 
हुई' पर उनका अस्तित्व नहीं मिटा । फिर भी यह मानना होगा कि इस क्रान्ति की 
ब्राह्मण-परंपरा पर भी गहरी छाप पड़ी| “चाण्डाल ओर मच्छीमार के घर में 
पेदा होने वाले व्यक्ति भी तपस्या से ब्राह्मण बन गए, इसलिए, जाति कोई तात्तिक 
वस्तु नहीं है?” १९५ यह विचार इसका साज्ञी है। न कक 

जातिवाद की तात्तविकता ने मनुष्यो म जो हीनता के भाव पेंदा किये, वे अन्त भें 
छुआछूत तक पहुँच गए] इसके लिए राजनेतिक क्षेत्र में महात्मा गांधी ने भी काफी 
आन्दोलन किया | उसके कारण आज भी यह प्रश्न ताजा ओर सामयिक वन रदा 
है। इसलिए जाति क्‍या है? वह तात्त्िक है या नहीं? कौनसी जाति क्रेष्ठ है? 
आदि-आदि प्रश्नो पर भी विचार करना आवश्यक है | 

वह वर्ग या समूह जाति है*१६, जिससे एक ऐसी समान श्द्धला हो, जो दूसरों 
मन मिले। मनुष्य एक जाति है। मनुष्य मनुष्य मे समानता है और वह अन्य 
प्राणियों से विलक्षण भी हैं। भनुष्य-जाति बहुत बड़ी है, वहुत वड़े भूवलय पर फेली 
हुई है। विभिन्न जलवायु और प्रकृति से उसका सम्पर्क है| इससे उसमें भेद होना भी 
अखाभाविक नहीं | किन्तु वह भेद ओपाधिक हो सकता है, मौलिक नहों। एक 
भारतीय है, दूसरा अमेरिकन है, तीसरा रसियन--इसमे प्रादेशिक भेद है पर वे 
मनुष्य हैं! इसमे क्या अन्तर है, कुछ भी नहीं| इसी प्रकार जलवायु के अन्तर से 
कोई गोरा है, कोई काला। भापा के मेद से कोई गुजराती वोलता है, कोई बंगाली | 
धर्म फे भेद से कोई जेन है, कोई वोद्ध, कौई वेदिक है, कोई इस्लाम, कोई क्रिश्वियन | 
रुचि-मेद से कोई धार्मिक है कोई राजनेंतिक तो कोई सामाजिक | कर्म-भेद से कोई 
ब्राह्मण है, कोई क्षत्रिय, कोई वेश्य तो कोई श॒द्र | जिनमें जो जो समान गुण हैं, वे 
उसी वर्ग मे समा जाते हैं | एक ही व्यक्ति अनेक स्थितियों मे रहने के कारण अनेक 
वर्गों में चला जाता है| एक वर्ग के सभी ज्वक्तियों की भाषा, वर्ण, धर्म, कर्म एक से 
नहीं होते हैं। इन ओऔपाधिक भेदो के कारण मनुष्य-जाति में इतना संघर्ष बढ़ गया 
है कि मनुष्यों को अपनी मौलिक समानता सममने तक का अवसर “नहीं मिलता। 
प्रादेशिक भेद के कारण बडे बड़े संग्राम हुए और आज भी उनका अन्‍्तः नहीं हुआ है | 
“वर्ण भेद के कारण अफ्रीका भे जो कुछ हो रहा है, वह मानवीय तुच्छुता का अन्तिम 
परिचय है। धर्म-मेद के कारण सन्‌ ४८ में होने वाला हिन्दू-भुस्लिम-संघर्ष मनुष्य के 
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सिर कलंक का टीका है। कर्म-मेद के कारण भारतीय जनता के जो छुश्नाछृत का 
'कीटाग़ु लगा हुआ है, वह मनुष्य-जाति को पनपने नहीं देता | ये सव समस्‍यायें हैं | 
इनको पार किये बिना मनुष्य-जाति का कल्याण नहीं । मनुष्य-जाति एकता से हटकर 
इतनी अनेकता में चली गई है कि उसे आज 'िर मुड़कर देखने की आवश्यकता 
है--मनुष्य जाति एक है--धर्म जाति-पाति से दूर है--इसको हृदय में उतारने की 
आवश्यकता है। 

अब प्रश्न यह रहा कि जाति तात्त्क है या नहीं ? इसकी मीमांसा करने से 
पहले इतना सा ओर सममर लेना होगा कि इस प्रसंग का दृष्टिकोण भारतीय अधिक 
है, विदेशी कम | भारतवणे में जाति की चर्चा प्रमुखतया कर्माश्रित रही है। भारतीय 
पंडितों ने उसके प्रमुख विभाग चार वतलाये हँ--अाह्मण, ज्ञत्रिय, वेश्य और शूद्ध | 
जन्मना जाति मानने वाली ब्राह्मण परंपरा इनको तात्तिक>-शाश्रत मानती है और 
कर्मणा जाति भानने वाली भ्रमण-परंपरा के मतानुसार ये अशाश्वत हैं | हम यदि 
निश्चय-दृष्टि में जाएं तो तात्तिक मनुष्य जाति है १०--मनुष्य आजीवन मनुष्य रहता 
है--पशु नहीं वनता | कर्मकृत जाति में तात्त्विकता का कोई लक्षण नहीं--क्म के 
अनुसार जाति है, कर्म बदलता है, जाति वदल जाती है**५ | रक्षप्रभयूरि ने वहत 
सारे शूद्रों को भी जेन बनाया। आगे चलकर उनका कर्म व्यवसाय हो गया | उनकी 
सन्‍्तानें आज कर्मणा वेश्य-जाति में हैं। इतिहास के विद्यार्थी जानते हैं-भारत में 
शक, हुण आदि कितने ही विदेशी आये ओर भारतीय जातियों में समा गए | 

व्यवद्ार-दृष्टि में--आ्राह्मण-कुल में जन्म लेने वाला ब्राह्मण, वेश्य-कुल में जन्म 
लेने वाला वैश्य--ऐसी व्यवस्था चलती है | इसको भी तात्वितकता से नहीं जोड़ा जा 
सकता; कारण कि ब्राह्मण-कुल में पेंदा होने वाले व्यक्ति में वेश्योचित और वेश्य-कुल 
में पेदा होने वाले व्यक्ति में ब्राह्यणोचित कर्म देखे जाते हैं। जाति को खाभाविक या 
ईश्वरक्ृतत मानकर तात्तिक कहा जाय, वह भी यौक्तिक नहीं। यदि यह वर्ण-ब्यवस्था 
खामाविक या ईश्वर्कृत होती ठो सिर्फ भारत मे ही क्‍यों १ क्या खभाव और ईश्वर 
भारत के ही लिए थे, या उनकी सत्ता भारत पर ही चलती थी १ हमें यह निर्विवाद 
मानना होगा कि यह भारत के समाज-शात्त्रियों की चूक है--उनकी की हुई व्यवस्था 
है। समाज की चार प्रमुख जरूरतें हं--विद्यायुक्त सदाचार, रक्षा, व्यापार--आदान- 
प्रदान और शिल्प | इनको सुव्यवस्थित और सुयोजित करने के लिए उन्होंने चार 
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वर्ग बनाये और उनके कार्यानुरूप गुणात्मक नाम रख दिये--विद्यायुक्त सदाचार-प्रधान 
ब्राह्मण, रक्षा-प्रधान क्षत्रिय, व्यवसाय-प्रधान वेश्य और शिल्प-प्रधान शूद्व। ऐसी व्यवस्था 
ग्न्य देशों में नियमित नहीं है, फिर भी कम के अनुसार जनता का वर्गीकरण किया 
जाय तो ये चार वर्ग सब जगह वन सकते हैं। यह व्यवस्था केसी है, इस पर अधिक 
भर्चा न की जाय, तब भी इतना सा तो कहना ही होगा कि जहाँ यह जातिगत 
अधिकार के रूप में कमें को विकसित करने की योजना है, वहा व्यक्ति-खातन्त्र्य के 
विनाश की भी--णक वालक वहुत ही अध्यवसायी ओर बुद्धिमान हैं, फिर भी वह 
पढ़ नहीं सकता क्योंकि वह शूद्र जाति में जन्मा है, शूद्रो को पढने का अधिकार नहीं 
है [|*९ यह इस समाज-व्यवस्था एवं तद्गत धारणा का महान्‌ दोष है| इसे कोई 
भी विचारक अखीकार नहीं कर सकता | इस वर्ण-व्यवस्था के निर्माण में सम्भवतः 
समाज की उन्नति एवं विकास का ही ध्यान रहा होगा किन्तु आगे चलकर इसमें जो 
बुराइयां आईं, ने और ही इसका अंग-भंग कर देती हैं) एक़ वर्ग का अहंभाव, दूसरे 
वर्ग की हीनता, स्थृश्यता और अस्पृश्यता की भावना का जो विस्तार हुआ, उसका 
मूल कारण यही जन्मगत कमे-व्यवस्था है। यदि कमंगत जाति-व्यवस्था होती तो 
ये छ्ुद्र धारणाएँ उत्पन्न नही होती | सामयिक क्रान्ति के फल-खरूप बहुत सारे शुद्र- 
कुल में उत्पन्न व्यक्ति विद्या-प्रधान, आचार-प्रधान वने | क्‍या वे सही अथ में ब्राह्मण 
नहीं १ बहुत सारे अशू द्र-कुल में उत्पन्न व्यक्ति आचार-सम्पदा से शृत्य हो गए. | क्यप 
वे सही अर्थ में अन्त्यज नही १ वर्णों के ये गुणात्मक नाम दह्दी- जातिवाद की अता- 
त्विकता वतलाने के लिए, काफी पुष्ठ प्रमाण हैं । 

कौनसी जाति ऊँची और कौनसी नीची--इसका भी एकान्त-दृष्टि से उत्तर नहीं 
विया जा सकता। वास्तविक दृष्टि से देखें तो जिस जाति के वहु-संख्यकों के भ्राचार- 
विचार सुसंस्क्ृृत ओर संयम-प्रधान होते हैं, वही जाति श्रेष्ठ है**९| व्यवहार-ंष्टि 
के अनुसार जिस समय जेसी लौकिक धारणा होती है, वही उसका मान-दंण्ड है | किन्तु 
इस दिशा में दोनो की संगति नहीं होती। वास्तविक दृष्टि में जहाँ संयम की प्रधानता 
रहती है, वहाँ व्यवहार-दृष्टि में अहंमाव या खार्थ की। वास्तविक दृष्टिवालों का इसके 
'विरुद्द संघर्ष चालू रहे-यही उसके आधार पर पनपने वाली बुराइयों का प्रतिकार है| 

जैन और थौद्धों की क्रान्ति का ब्राकृमणो पर प्रभाव पढ़ा--यह पहले वताया गया 
है। जेन आचार्य भी जातिवाद से सर्वथा अछूते नही रहे--यह एक तथ्य है, इसे हम 
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दृष्टि से ओकल नहीं कर सकते | आज भी जैनों पर जातिवाद का कुछ अछर है। 
समय की मांग है कि जेन इस विपय पर पुनर्विचार करें | 


'जाति और गोत्र-कर्म 


गोत्र-कर्स के साथ जाति का सम्बन्ध जोड़कर कई जैन मी यह तर्क उपस्थित करते 
है कि 'गोन्र-कर्म के ऊेच और नीच--ये दो भेद शास्त्रों में बताये हैं'*** तब जैन को 
जातिवाद का समथक क्‍यों कर नहीं माना जाय १ उनका तर्क गौत्र-कर्म के खरूप को 
“न सममने का परिणाम है। गोत्र-कर्म न तो लोक-प्रचलित जातियों का पर्यायवाची 
शब्द है ओर न वह जन्मगत जाति से सम्बन्ध रखता है। । हां, कम* ?* (आचारपरपरा)- 
गत जाति से- वह , किंचित्‌ सम्बन्धित है, उसी कारण यह विपय सन्दिग्ध वना हो 
अथवी राजस्थान, गुजरात आदि प्रान्तो में कुलगत जाति को गोत कहा जाता है, उस 
नाम-साम्य से दोनों को--गोत और गोत्र-कर्म को एक समक लिया हो। कुछ भी हो, 
यह धारणा ठीक नहीं है। 


, » गोन्र*२०» शब्द! की ब्युततत्ति कई प्रकार से की गईं है। उनमें अधिकांश का 
तात्र्य यह है कि जिस कम के द्वारा जीव माननीय, पूजनीय एवं सत्कार-योग्य तथा 
अमाननीय, अपूजनीय एवं असत्कारयोग्य वने, वह ग्रोत्र-कर्म है। कहीं-कहीं उच्च-नीच 
कुल में उत्पन्न होना भी गोत्र-कर्म का फल वताया गया है, किन्तु यहाँ उच्च-नीच कुल 
'कां अर्थ ब्राह्मण 'या' शुद्र का कुल नहों।“ जो प्रतिष्ठित मानाः जाता :है, वह उच्च 
कुल है और जो प्रतिष्ठाहीन है, वह नीच कुल*१४ | समृद्धि की अ्रपेज्ञा भी जेन-सत्रों 
में कुल के उच्च-नीच “ये दो” मेद बताये गये हँ* *५ | पुरानी व्याख्याश्रों में जो उच्च कुल 
के नाम गिनाये हैं, वें आज लुप्त प्राय हैं। इन तथ्यों को देखते हुए; यह नहीं कहा जा 
सकता कि गोत्र-कर्स मनुष्य-कल्पित जाति का आभारी है--उस पर आधित है.। यदि 
'ऐैसा माना जाय तो * देव, नारक और तिर्यल्ची के गोत्र-कर्म की कया व्यात्या होगी, 
।उनसें यह 'जाति-मेद की' कल्पना .है ही नहीं! - हम इतने दूर.क्यों जाए-जिन देशों 
में वर्ण-व्यवस्था य॑ जन्मगत ऊँच-नीच का भेद-भाव नहीं है, वहाँ गोन्र-कर्म की परिमा्ता 
कया होगी ! भोत्र-कर्म-संसार के प्राणीमानर के साथ लगा हुआ है। उसकी दष्ट मे 
(भारतीय और अ्रभमरतीय का सम्बन्ध नहीं है। इस «प्रसंग में शोन्र-कर्म . का फल कया 


है; इसकी जानकारी'अंधिक-उपयुक्तहोगी। * | '- 
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जीवात्मा के पौदूगलिक खुख-दुःख के निमित्तभूत चार कंम हँ--वेदनीय, नाम, 
गोत्र और आयुष्य | इनमें से प्रत्येक के दो दो मेद होते हें--सातवेदनीय-असात- 
वेदनीय, शुभनाम-अशुमनाम, उच्चगोत्र-नीचगोत्र, शुभआयु-अशुभआयु | मनचाहै शब्द, 
रूप, रस, गन्ध और स्पर्श मिल्तनना एवं सुखद मन, वाणी और शरीर का प्राप्त होना 
सातवेदनीय का फल है। असातवेदनीय का फल ठीक इसके विपरीत है। सुखपूर्ण 
लम्बी आयु शुम-आयु कमे का फल है और अशुभ-आयुकर्म का फल है--ओछी आयु 
तथा दुःखमय लम्बी आयु | शुभ और अशुभ नाम होना क्रमशः शुभ और अशुभ नाम- 
कर्म का फल है | जाति-विशिष्टता,* *९ कुल-विशिष्टता, बल-विशिष्टता, रूप-विशिष्टता, 
तप-विशिष्टता, भ्रुत-विशिष्टता, लाभ-विशिष्टता और ऐश्वर्य-विशिष्टता--ये आठ उच्च 
गोत्र-कर्म के फल हैं| नीच-गोन्न-कर्म के फल ठीक इसके विपरीत हैं। 

गोत्र-कर्म के फलों पर दृष्टि डालने से सहज पता लग जाता है कि गोत्र-कर्म व्यक्ति- 
व्यक्ति से सम्बन्ध रखता है, किसी समूह से नहीं। एक व्यक्ति में मी आठढों प्रकृतियाँ 
उच्च-गोत्र' की ही हों, या 'नीच-गोत्र की द्वी हों, यह भी कोई नियम नंही | एक व्यक्ति 
रूप और बल से रहित है, फिर भी अपने कम से सत्कार-योग्य और प्रतिष्ठा प्रांस है 
तो मानना होगा कि वह जाति से उच्च-गोत्र-कर्म भोगरद्या है ओर रूप तथा बल से 
नीच-गोत्र-कर्म । एक व्यक्ति के एक ही जीवन में जेसे न्यूनाधिक रूप में सात चेदनीय 
और असात बेदनीय का उदय होता रहता है, वेसे ही उंच्च नीच-गोन्र करा भी | इसे 
सारी स्थिति के अध्ययन के पश्चात्‌ गोत्र-कर्म' और 'लोक-प्रचलित जातियाँ' सवंधा 
पृर्थक हैं, इसमें कोई सन्देह नहीं रहता | 
! अब हमें गोन्न-कर्म के फलों में गिनाये शये जाति ओर कुल पर दूसरी दृष्टि से 
विज्ञार करना है| यद्यपि वहुलतया इन दोनो का अर्थ व्यवहार-सिद्ध जाति और 
कुल से जोड़ा गया है, फिर भी वस्तु-स्थिति को देखते हुए, यह कहना पड़ता है कि यह 
उनका वास्तविक अथ नहीं, केवल स्थूल दृष्टि से किया गया विचार या बोध सुलभता 
के लिये प्रस्तुत किया गया उदाहरण मात्र है। : हे 

फिर एक बार उस्ती वात को दुहराना होगा कि जाति-मेद सिर्फ भनुष्यों में है और 
गोन्न-कर्म का सम्बन्ध प्राणी मात्र से है | इसलिए उसके फल-खेरूप में मिलने वाले जाति 
और कुल ऐसे होने चाहिएं, जो प्राणी मात्र से सम्बन्ध रखें | इस दृष्टि से देखा जाय 
तो जाति का अग्र; होता [है--उत्पत्तिस्पोन और, कुल का प्लैर्थ' होतां -है--एक 
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योनि में उत्पन्न होनेवाले अनेक वर्ग' *० | ये ( जातियां और कुल ) उतने ही व्यापक 
हैं, जितना कि गोत्र-क्म | एक मनुष्य का उत्पत्ति-स्थान बड़ा भारी खस्थ ओर पुष् 
होता है, दूसरे का बहुत रुग्ण ओर दुबंल | इसका फलित यह होता है--जाति की 
अपेक्षा उच-गोत्रः--विशिष्ट जन्म-स्थान, जाति की श्रपेज्ञा नीच-गोत्र॑--निद्ृष्ठ 
जन्मस्थान | जन्मस्थान का अर्थ होता हैं--मातृ-पक्ष या मातृस्थानीय पक्ष | कुल की भी 
यही वात है | सिफ इतना अन्तर है कि कुल में पितृ-पक्त की विशेषता होती है | 
जाति में उत्पत्ति स्थान की विशेषता होती है और कुल में उत्पादक अ्रंश की**<। 
जायन्ते जन्तवोउ्स्यामिति जातिः*** भातृसमुत्या जातिः,१%९” जातिगंण- 
वन्मातृकत्वम्‌* ३११, 'कुल गुणवत्यितृकत्मम१ २१?---इनमें जाति और कुल की जो 
व्याख्याएं की हैं--वें सब जाति और कुल का सम्बन्ध उत्पत्ति से जोड़ती हैं | 


धर्म और पुण्य 


जैन दर्शन में धर्म और पुण्य--ये दो प्रथक्‌ तत्त्व हैं। शाब्दिक दृष्टि से पुण्य शब्द 
धर्म के अर्थ में भी प्रयुक्त होता है, किन्तु तत्त्व-मीमांसा में ये कभी एक नही होते। 
धर्म आत्मा की राग-द्वे पहीन परिणति है--शुभ परिणाम है*११ और पुण्य शुभ 
कर्ममय पुदूगल है* २९ | दूसरे शब्दों में धम आत्मा की' पर्याय है* १५ और पुण्य अजीव 
( पुदूगल ) की पर्याय है* १६ | दूसरी वात--धर्म ( निजरा रूप, यहाँ संवर की अपेक्षा 
नही है ) सत्‌ क्रिया है और पुण्य उसका फैल है" ?*, कारण कि सत्प्रवृत्ति के विना 
पुण्य नही होता | तीसरी व॒त--धर्म आत्म-शुद्धि--आरात्म-मुक्ति का साधन है? १< 
आर पुण्य आत्मा के लिए वन्धन है" १५ | अधर्म और पाप की भी यही स्थिति है | 
ये दोनों धर्म और पुण्य के ठीक प्रतिप्षी हैं। जैसे-सत्प्रवृत्तिरृप धर्म के विना पुण्य 
की उत्पत्ति नहीं होती, बसे ही अधमे के विना पाप की भी उत्पत्ति नहीं होती**९ | 
पुण्य पाप फल हैं, जीव की अ्रच्छी या बुरी प्रवृत्ति से उसके साथ चिपटने वाले पुद्गल 
हैं तथा ये दोनों धर्म और अधम के लक्षण हं““गमक हैं*** | लक्षण लक्ष्य के विना 
अकेला पेदा नहीं दोता। जीव की क्रिया दो भागों में विभक्त होती है--धर्म और 
अधम, सत्‌ अथवा असत्‌*** | अपधम से आत्मा के संस्कार विकृत होते हैं, पाप का 
बन्ध होता है। धर्म से आत्म-शुद्धि होती है और उसके साथ-साथ पुण्य का वन्ध होता 
है। इसलिए इनकी उत्पत्ति स्वृतत्त्र नहीं हो सकती | पुण्य पाप कर्म का अद्ृण 
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होना यान होना आत्मा के अध्यवसाय--परिणाम पर निर्मर है**३ | शुभयोग 
तपस्या-धर्म है| और वही शुभयोग पुण्य का आश्रव है*४४ | अनुकम्पा, क्षमा, सराग- 
संयम, अल्प-आरम्भ, अल्प-परिग्रह, योग-ऋजुता आदि-आदि पुण्यवन्ध के हेतु 
ह**५ | ये सत्प्रवृत्ति रूप होने के कारण धम हैं| 

सिद्धान्त चक्रवर्ती नेमिचन्द्राचाय ने शुभभावयुक्त जीव को पुण्य ओर अशुम- 
भावयुक्त जीव को पाप कहा है*४९ | अहिंसा आदि मतो को पालन करना शुभोपयोग 
है | इसमें प्रवृत्त जीव फे जो शुभम-कर्म का वन्ध द्वोता है, वह पुण्य है। अमेदोपचार से 
पुण्य के कारणभूत शुभोपयोग-अबृत्त जीव को ही पुण्यरूप कहा गया है। 

इसलिए अमुक प्रवृत्ति मं धर्म या अधम नहीं होता, केवल पुण्य या पाप होता 
है--यह मानना संगत नहीं। कद्दी-कही पुण्यहेतुक सत्प्रवृत्तियो को भी पुण्य कहा 
गया है" ४० | यह कारण म कार्य का उपचार, विवज्ञा की विचित्रता अथवा सापेक्ष 
( गीण-मुख्य-रूप ) दृष्टिकोण है। तात्परय मे जहाँ पुण्य है, वहाँ सत्प्रवृत्तिरुप धर्म 
अवश्य होता है। इसी वात को पूर्ववर्ती आचायों ने इस रूप में समकाया है कि 
“अर्थ और काम--ये पुण्य के फल है | इनके लिये दीड़धूप मत करो] अधिक से 
अधिक धर्म का आचरण करो | फ्योकि उसके बिना ये भी मिलने वाले नही हूँ १४४८ |? 
अधम का फल दुर्गंति है। धर्म का मुख्य फल आत्म-शुद्धि--मोक्ष है। किन्तु मोक्ष 
न मिलने तक गौण फल के रूप में पुण्य का वन्‍्ध भी होता रहता है ओर उससे अनि- 
वायंतया अर्थ, काम आदि-आदि पीदगलिक सुख-साधनो की उपलब्धि भी होती रहती 
है**९ | इसीलिए यह अरसिद्ध उक्ति है--सुख हि जगतामेक॑ काम्य धर्मेण लभ्यते |! 

महाभारत के अन्त में भी यही लिखा है :-- 


की 


“अरे मुजा उठा कर म चिल्ला रहा हूँ परन्तु कोई भी नहीं सुनता। धर्म से 
ही अर्थ और काम की प्राप्ति होती है। तव तुम उसका आचरण क्यो नहीं 
करते हो१"९ 2” 


योगसूत्र के अनुसार भी पुण्य की उत्पत्ति धर्म के साथ ही होती है, यही फलित 
होता है। जेंसे--“धर्म और अधमं--ये क्लेशमूल हैं| इन मूलसहित क्लेशाशय 
का परिपाक होनेपर उनके तीन फल होते हैं--जाति, आयु और भोग | ये दो प्रकार 
के हँ--सुखद ओर दुःखद | , जिनका हेतु पुण्य होता है--वे सुखद और जिनका हेतु 
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पाप होता है--वे दुःखद होते हैं” |” इससे फलित यही होता है कि महर्षि पतञ्जालि 
ने भी पुएय-पाप की स्वतन्त्र उत्पत्ति नही मानी है| जेन-विचारों के साथ उन्हें तोलें 
वो कोई अन्तर नही-आता | 


तुलना के लिए देखें--- 
जेन पातञ्जल योग 
का | क्लेश-मूल 
विस, तिल । 
| [ | | 
बह योग श्शुम योग धर्म अधर्म 
| | 
पुण.्य . . पाप ' '... पुष्य पाप 
| | | [|] |[[[] |+ | नल ० | 


वेदनीय नाम गोत्र आयु वेदनीय नाम गोत्र आयु जाति आयु भोग!" जाति आयु भीग 


कुन्दकुन्दाचाय ने शुद्ध-दृष्टि की अपेक्षा प्रतिक्रण--आत्मालोचन, प्रायश्रित्त 
को पुण्य-बन्ध का हेतु होने के कारण विष कहा है*४४ |. आचाय मिकु ने कहा है-- 
“पुण्य की इच्छा करने से पाप का वन्‍्ध होता है*५५ |” आगम कहते हैं-- इहलोक, 
परलोक, पूजा, श्लाघा आदि के लिए धर्म मत करो, केवल आत्म शुद्धि के लिए 
करो |” यही बात वेदान्त के आचार्यी ने कही है कि “मोक्षार्थी को काम्य और 
निषिद्ध कम में प्रवृत नहीं होना चाहिए ५९ |” क्योकि आत्म-साधक का लक्ष्य मोक्ष 
होता है और पुण्य संसार-भ्रमण के हेतु हैं। भगवान्‌ महावीर ने कहा हैं--“पुएय और 
पाप इन दोनों के क्षय से मुक्ति मिलती है*५< |” “जीव शुभ और अशुभ कर्मों के द्वारा 
संसार में परिभ्रमण करता है*५९ |” गीता भी यही कहती है--“बुद्धिमान्‌ सुकृत ओर 
दुष्कृत, दोनों को छोड़ देता है* ५" |” “आख़व, संसार का हेतु है और सम्बर, मोक्ष 
का, जेनी दृष्टि का वस यही सार है* ** |” अभयदेवसूरि ने स्थानाज्ञ की टीका में 
“आखव वन्ध, पुए्व और पाप” को संसार-अ्रमण के हैतु कहा है* *? | आचार्य मिक्तु 
ने इसे यों समर्माया है कि पुण्य से भोग मिल॑ते हैँ, जो पुण्य की इच्छा करता है 
बह भोगों की इच्छा करता है| भोग की इच्छा से संसार बढ़ता है? ** [” 

इसका निगमन यो करना चाहिए कि अयोगी-अवस्था--पूर्ण समाधि-देशा से पूर्व 
सप्रबृत्ति के साथ पुण्य-बन्ध - अनिवार्य रूप से होता है। , फिर भी पुण्य की इच्छा से 
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कोई भी सञ््रवृत्ति नही करनी चाहिए। प्रत्येक सत्पवृत्ति का लक्ष्य होना चाहिए: 
मोज््--आत्म-विकास | भारतीय दर्शनो का वही चरम लक्ष्य है। लोकिक अभ्युदय धर्म 
का आनुषड्धिक फल है--धर्म के साथ अपने आप फलने वाला है | यह शाश्वतिक या 
चरम लक्ष्य नही है। इसी सिद्धान्त को लेकर कई व्यक्ति भारतीय दशनो पर यह 
आत्तेप करते हैं कि उन्होंने लौकिक अभ्युदय की नितान्त उपेक्षा की, पर सही अथ में 
बात यह नही है। ऊपर की पंक्तियों का विवेचन धार्मिक दृष्टिकोण का है, लीकिक 
वृत्तियों मे रहने वाले अभ्युदय की सर्वथा उपेक्षा कर ही केसे सकते हैं| हा, फिर भी 
भारतीय एकान्त भौतिकता से बहुत बचे हैं। उन्होंने प्रेय ओर श्रेय को एक 
नही माना १६४ | अच्युदय को ही सब कुछ मानने वाले भौतिकवादियों ने युग को 
कितना जटिल बना दिया--इसे कौन अनुभव नहीं करता | 
धर्म और लोक-धर्म 

प्राचीन जेन, बौद्ध और वेदिक साहित्य मे धर्म शब्द अनेक अर्थों में व्यवहृत हुआ 
है। इससे दो वातें हमारे सामने आती हैँ, पहली धर्म शब्द की लोकप्रियता, दूसरी 
उसकी व्यापकता | जो कोई अच्छी वस्तु जान पड़ी, प्रिय लगी, उसीका नाम धर्म 
रक्‍्खा गया | ऐसी मनोवृत्ति आज भी है। अथवा यो समझना चाहिए कि उसे अपनी 
व्यापक शक्ति के द्वारा अनेक अथ्थों में प्रयुक्त होने का अवसर मिला। कुछ भी हो, 
इससे सही अर्थ समकने म बड़ी कठिनाई होती है| धर्म शब्द सस्कृत की 'धृ'न धारण” 
धातु से बना है। कहा भी है--धारणात्‌ धर्म उच्यते! | वैदिक साहित्य में प्रकृति, 
ईश्वर तथा सृष्टि के अखण्ड नियमों के लिए, धर्म शब्द का प्रयोग हुआ है१५५ | 
ऋग्वेद में पृथ्वी को 'धर्मणा ध्ृता' कहा गया है। ै 

साम्प्रदायिक मतवाद, रहसस्‍्थ के रीति-रिवाज, समाज और राज्य के नियमों के 
लिए. भी इसका प्रयोग होता है। इसके लिए गीतारहस्य के पृष्ठ ६४ से ६६ तक का 
विवेचन मननीय है१ ६ | ; हैं 

सामाजिक, राजनीतिक साहित्य मे अदालत* के लिए, धर्मासन, न्यायाधीश के लिए 
धर्मस्थ ओर धर्माध्यक्ष, न्यायप्रिय के लिए धार्मिक, वर्णाश्रम व्यवस्था को पालने के 
लिए धर्मी का प्रयोग होता था| है 

जैन सूत्रों में 'मैथुन-धर्म!१६०, श्राम-धर्म'? ६८ (शब्दादि विषय), “साधु-धर्म! * ६९, 
पाप-धर्मं आदि प्रयोग भी मिलते हैं। 
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मनुस्म॒ृति में कहा गया है कि---“जाति-धर्म', जानपद-धर्म, श्रेणी-धर्म--वैश्य आदि 
के धर्म तथा कुल-धर्मों को देखकर धर्मात्मा राजा अपने धर्म की व्यवस्था करे १०० |” 
ये धर्म उन धर्मों से मिन्‍न हैं, जिनका खरूप*०* अध्याय ६-६२-६३ तथा १०-६३ 
में बताया गया है*०* | यहाँ धर्म का अर्थ रीति-रिवाज है और वहाँ धर्म का अर्थ 
है १रम-पद की प्राप्ति के साधन | दशन-शास्त्र में “जो जिसका खभाव है, वह उसका 
धर्म है'»३ |” “सहमावी पर्याय का नाम धर्म है"*४ |” “धर्म और धर्मी में अत्यन्त 
भेद नही होता**५ |” इस प्रकार खभाव और पर्याय के अथ में वह प्रयुज्यमान 
है। मोक्ष--त्रामशुद्धि के साधनभूत अहिंसा आदि चारिज्य को तो धम कहा 
ही जाता है| इस प्रकार अनेक अथथों में प्रयुक्त होने के कारण धर्ं-शब्द इतना जटिल 
बन गया है कि कहां किस अर में प्रयुक्त हुआ है--यह निर्णय करना सुलभ नही रहा | 
इसीलिए धार्मिकों में बड़ी भारी खीचातान चलती है | 


यह समस्या कैसे सुलक सकती है--इस पर भी हमें कुछ विचार करना चाहिए 
धर्म का व्यवहार जिन अनेक अ्र्थों म हुआ है, उन सबका वर्गीकरण किया जाय, तो 
दो अर्थ बनते हँ--लोक--ससार और मोक्ष । जो आत्म-विकास का साधन है, वह 
मोज्षधम--आत्मधम है ओर शेष जितने धर्म हैं, वे सब लोक-धर्म--व्यावहारिक धर्म 
हैं। गम्य-धर्म, पशु-धर्म, देश-धरम, राज्य-धर्म, पुरवर-धर्म, ग्राम-धर्म, गण-धर्म, गोष्टी-धर्म, 
राज-धर्म आदि-आदि लोकिक धम हं**० | कुप्रावचनिक धर्म को भी आचार्यों ने 
लौकिक धर्म के समान ही कहा है | आरम्म और परिग्रहयुक्त धर्म कुप्राववनिक है**<| 
इन दोनों प्रकार फे लौकिक और कुप्रावचनिक धर्मों की अरिहन्त अथवा बुद्धिमान 
पुरुष प्रशसा नही करते। कारण कि ये दोनो सावद हँ--अशुभ कमे-बन्धन युक्त हैं | 
(१ ) लोकोत्तर धर्म वह है, जो मोक्ष का--आत्मशुद्धि का साधन हो | मोक्ष के साधन 
कई प्रकार के वर्णित किये गये हँ--( २ ) सम्बर, निजरा अथवा भ्रुव और चारित्र, 
(४ ) ज्ञान, दर्शन, चारित्र, तप, (५ ) अहिंसा, सत्य, अ्रस्तेय, ब्रह्मचयें और अपरिग्रह, 
( १० ) शान्ति, मुक्ति, आजंब, मादंव, लाघव, सत्य, संयम, तप, त्याग और ब्रह्मचर्य | 
दौनों प्रकार के धर्म प्राणीवर्ग के आभित रहते हैं। फिर भी उनका भेद समझते 
के लिए आचाय श्री ठुलसी ने कसौटी के रूप में तीन बातें रखी हैं*०१-- 
१--अ्रात्मशुद्धि-हैतुकता, २--अपरिवरततनीय-खरूपता, 
३--सर्वसाधारणता | 
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ये ( तीन बातें ) जिसमे हो, वह मोक्ष-धर्म हैं और जिसमे यह न मिले--वह लोक 
घर्म है। अहिसा आदि आत्म-कल्याण के लिए हैं “* और समाजनीति, राजनीति 
आदि लोक-व्यव॒स्था के लिए, | 

अहिंसा आदि का खरूप अपरिवर्तनीय है*** और समाज-नीति, राज-नीति का 
खरूप परिवर्तनीय | लोकमान्य तिलक ने इस पर बड़ा मार्मिक विवेचन किया हैं-- 
८ज्यो-ज्यो समय बदलता जाता है त्यो-त्यों व्यावहारिक धर्म मे भी परिवर्तन 
होता जाता हैं|: * * * * ««*- ० ****४*५* * ** युगमान के अनुभार 
कृत, त्रेता, द्ापर और कलि के धर्म भी भिन्न-भिन्न होते हं१*९ |? महाभारत १२२०-७६ 
मे यह कथा है कि प्राचीनकाल मे स्त्ियों के लिए विवाह की मयांदा नहीं थी | वे इस 
विषय में खतन्त्र और अनावृत थी। परन्तु जब इस आचरण का थुरा परिणाम दीख 
पड़ा, तब श्वेतकेतु ने विवाह की मर्यादा स्थापित कर दी और मदिरा-पान का निषेध भी 
पहले-पहल शुक्राचार्य ने ही किया | तात्पय यह है कि जिस समय थे नियम जारी 
नही थे, उस समय के धर्म, अधर्म का तथा उसके वाद के धर्म, अधर्म का निर्णय 
भिन्न-भिन्न रीति से किया जाना चाहिये | इसी तरह यदि वर्तमान समय का प्रचलित 
धर्म आगे बदल जाय तो उसके साथ भविष्यकाल के धर्म, अधर्म का विवेचन भी भिन्न 
रीति से किया जायगा। काल-मान के अनुसार देशाचार, कुलाचार और जातति-घम 
का भी विचार करना पड़ता है। क्योंकि आचार ही सब धर्मों की जड़ है | तथापि 
आचारों में भी बहुत मिन्‍नता हुआ करती है। पितामह भीष्म कहते हैँ--ऐसा 
आचार नहीं मिलता जो हमेशा सब लोगों का हितकारक हो | यदि किसी एक 
आचार को स्वीकार किया जाय तो दूसरा उससे बढ़कर मिलता है । यदि इस दूसरे 
को स्वीकार किया जाय तो वह किसी तीसरे आचार का विरोध करता है* ८१| जब 
आचारों मे ऐसी मिन्‍नता हो जाय तब भीष्म पितामह के कथन के अनुसार तारतम्य 
अथवा सार-असार-हृष्टि से विचार करना चाहिए। 

महात्मा ढालस्ठाय ने भी कहा है--'समाज के जीवन के आदशं, जिनके 
अनुसार मनुष्यों के सारे काम-काज होते हैं, बदलते रहते ह ओर उन्ही के साथ-साथ 
मानव-जीवन का व्यवस्था-कर्म भी बदलता रहता है* “४ |” 

अहिंसा आदि स्ब-साधारण हैं--सब जगह सबके लिए, समान है--एक है | 
समाजनीति, राजनीति सब जगह सबके लिए, समान नही होती है। तात्पय यह है 
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कि भोक्ष-धर्म ( अहिंसा आदि ) सदा, सव जगह, सबके लिए एक है और लोक-घर्म का 
स्वरूप इसके विपरीत है। 


अहिंसा और दया-दान 


- अहिंसा ही आत्म-धर्म है! यह कहना न तो अत्युक्ति है और न अर्थवाद | आच्षायों 
ने बताया है कि सत्य आदि जितने ब्त हैँ, वे सव अहिंसा की सुरक्षा के लिए 
हैं* ८५ |” काव्य की भापा में “अहिंसा धान है, सत्य आदि उसकी रक्षा करने वाली 
बाड़े हैं* ८६ |” “अहिंसा जल है, सत्य आदि उसकी रक्षा फे लिए सेतु है* ० |? सार 
यही है कि दूसरे सभी त्रत श्रहिंसा के ही, पहलू हैं। 

मोच्च-धर्म की कोटि में वे ही ्रत आते हैं, जो अहिंसा की कसौटी पर खरे उतरते 
हैं। प्रस्तुत ग्रन्थ में दया और दान ( उपकार इन्ही के अन्तर्गत है )-ये दोनो इसी 
कसौटी पर परखे गये हैं। धमं-शब्द की भांति दया-दान शब्द भी बड़े व्यापक हो 
चले हैं पर आध्यात्मिक दया-दान वे ही हैं, जो अहिंसा के पोपक हॉ---अहहिंसामय 
हों। तत्त्व-दृष्टि से देखा जाय तो अहिंसा, दया और दान--ये तीनो एकार्थक शब्द 
हैं। अथवा यों कहिये कि तात्पर्याथ में तीनो एक हैं | इस विचार की पुष्टि के लिए 
जन ओर जैनेतर साहित्य का अभिपष्राय जानना आवश्यक है| भगवान महावीर ने 
कहा है--“प्राणी मात्र के प्रति संयम रखना अहिंसा है" ८८ |? महात्मा बुद्ध ने कहा 
है---“त्रस और स्थावर सबकी वात न करना अहिंसा है, वही आयता है१८९ [” 
व्यास ने कहा है--“सब प्रकार से सदा सब जीवों का अकुशल न करना अर्हिसा 
है*९०|” गीता में कहा है--“अआणी मात्र को कष्ट न पहुँचाना अहिंसा है* * १ |” महात्मा 
गांधी ने लिखा है--“अहिंसा के माने सूंहम वस्तुओं से लेकर मनुष्य तक सभी जीवों 
के प्रति समभाव* ९९ [? सभी व्याख्याकारों का सार यह है---असयम, विपम भाव, 
अभिद्रोह और क्लेश हिंसा है; संयम, समभाव, अनमिद्रोह और अक्लेश श्रहिंसा है | 
हिंसा , आत्म-मालिन्य का साधन है, इसलिए वह संसार है और अहिंसा .श्रात्म-शुद्धि 
का साधन है, इसलिए वह मोक्ष है। छ् 5 

शावब्दिक मीमांसा करें तो अहिंसा निषेधात्मक है, किन्तु वालयार्थ में वह उभय- 
#ूप हैं--विधिनिषेधात्मक है | बुराइयों से बचाव करना---अस्वृत्तिन करना--यह 
निषेध हैं। खाध्याय, ध्यान, ' उपदेश, बुराइवो से -बचने की प्रेरणा देना, मानसिक; 
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बाचिक, कायिक सत्मवृत्तिया, प्राणी मात्र फे साथ बन्धुले-भावना, आत्म-शुद्धि का 
सहयोग या सेवा आदि का आचरण करना यह विधि है । शाब्दिक अपेक्षा से विधि 
रूप अहिंसा को दया तथा कई प्रवृत्तियों को दान भी और निषेघरूप श्रहिंसा को 
अहिंसा कहा जाता है। वहुधा पूछा जाता है--किसी मरते को बचाना, दौन- 
दुःखी की सहायता करना धर्म है या नहीं ? ,इसका थोड़े में उत्तर यह है कि जिन 
प्रवृत्तियों में बचाना, सहायता करना आदि-आदि कुछ भी हों, सूहम हिंसा तक क्रा 
अनुमोदन न हो, राग-दोष की परिणति न हो, एक शब्द भें--यह प्रवृत्तियाँ अ्रहिसात्मक 
हों तो वे धर्म हैं, नहीं तो महीं। अहिंसा को बचाने से, रक्षा से, सहयोग से विरोध 
नहीं, उसका विरोध हिंसा से, राग्वेपात्मक परिणतिसे है। उसका जीवन या 
मृत्यु से सम्बन्ध नहीं, उसका सम्बन्ध अपनी सत्प्रवृत्तियों से है। 7: 


अहिंसा और दया की एकता 


प्रश्न व्याकरण-सूत्र में अहिंसा को दया कहा है**? | इसका टीकाकार ने अये 
किया है--दिहि-रक्षा! यानी जीवों की रक्षा |- इसी प्रकरण -में आगे कहा गया है--- 
साधु भ्रस-स्थावर सव जीवों की दया के लिए, अद्विंसा के लिए. ( हिंसा टालने के 
लिए ) ऐसा अ्राहार ले, जिसमें उसके निमित्त किसी प्रकार की हिंसा न हुई हो | 


धर्म-संग्रह में लिखा है--“अ्रनुकम्पा, कृपा और दया ये सव एकारयक हैं१*४ |”? 
धर्-रक्षप्रकरण में बताया है कि “घिम का मूल दया है और सब अनुष्ठान उसके 
अनुचारी है* *५ |” दया क्‍या है, इसकी व्याख्या में आचारांग-सूत्र का उद्धरण देते हुए 
कहा है-- प्राणी मात्र की हिंसा न करना--यही द्रया एवं प्राणी-रक्षा है क्योंकि सब 
धर्मों में अहिंसा ही मुख्य हैं।” दशवेकालिक-सूत्र में कहा है--/ जिसका चलना- 
'फिरना, उठना-बेठना, सोना, खाना-गीना, बोलना आदि अहिसात्मक है, उसके पाप 
-कम्म का वन्ध नहीं होता [”******+« दयालु कौन है १ इसके उत्तर से धर्म-प्रकरण 
ग्रन्थ में लिखा है---खिल्प हिंसा का भी ,विपाक वडा दारुण होता ऐ--यह जानकर 
जो जीव-ब में प्रवृत्त महीं होता, वही दयालु है | 

उद्धस्ण यद्यपि लम्बा हो चुका है फिर भी इसमें अहिंसा,और दया की एकता 
का प्रतिपादन बड़ा सुन्दर ओर मार्मिक हुआ है। इसलिए इसका लोभ-संवरण नहीं 
किया जा सका। स्पृतिकारों के शब्दों में भी दोतों.का ऐक्स है--“जेसे निञ्र को 
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अपने प्राण प्रिय हैं, वेसे ही दूसरों को भी अपने प्राण प्रिय हैं, इसलिए अपने 
और पराये सुख-दु/ख को समान समझ कर प्राणी मात्र की दया करनी चाहिए" १५” 
इसी बात को आचाये हेमचन्द्र दूसरे शब्दों में कहते हँ--ज्यों निज को सुख 
प्रिय और दुःख अप्रिय है, ठीक लयों ही दूसरों को भी सुख प्रिग्न और दुःख अप्रिय है-- 
यह समझकर विवेकी मनुष्य किसी की भी हिंसा न करे*९०|” स्मृतिकार के शब्दों में 
जो तत्व 'दयां कुर्वीत'! इस वाक्यांश में प्रकट हुआ है, वही तत्व आचार्य हेमचन्द्र के 
शब्दों में '(हिंसां नाचरेत्‌” इस वाक्यांश द्वारा प्रकट होता है। 
भगवान्‌ महावीर की दृष्टि में मोक्ष-मागे के निरूपण मे अहिसा-वर्जित दया के 

लिए कोई स्थान ही नहीं था ओर दूसरी ओर देखा जाय तो अहिंसा में पूर्व, पश्चिम 
ओर मध्य में--सव जगह दया ही दया भरी पढ़ी है। हिंसा न करने का श्राधार 
है--स्व और पर का अनिष्ट, स्व का अनिष्ट--आत्मा का पतन और पर का अनिष्ट-- 
प्राण-वियोग | श्रहिता में दोनो की दया एवं रक्षा है, सत्र दया--अपना पतन नहीं 
होता ओर पर दया--पर का प्राण-वियोग नहीं होता। कुछ गहराई में जायें तो 
हिंसा इसलिए वर्जनीय है कि उससे अपनी आत्मा का पतन होता है और अहिंसा 
इसलिए आदरणीय है कि उससे श्रपनी श्रात्मा का कल्याण होता है। जैन-दृष्टि के 
अनुसार यह भाव-हिंसा ओर भाव-अहिंसा का खरूप है | 

, अपनी राग-द्ेषथुक्त असंयममय प्रवृत्तियों से दूसरों को सुख मिल जाए, उससे 
कोई व्यक्ति अहिंसक नहीं वनता और अपनी राग-द्वे प-मुक्त संयममय प्रवृत्तियों से किसी 
को कष्ट भी हो जाए, तो उससे कोई व्यक्ति हिंसक नहीं बनता | इसलिए मोक्ष-मार्ग 
की भीमांसा में दया वही है, जो अहिंसा के साथ-साथ चले अथवा अहिसात्मक होकर 
बाहर निकल आये | इसीलिए कहा है--“जो अ्रहिंसा है, वह अनुकम्पा है*१< |” 
“मुनि प्राणी मात्र की दया पालने के लिए आहार करे? ** |” जो मुनि अपने धर्म 
का पालन नहीं करता, वह छह काय का हिंसक है | इसको शास्त्रकारों ने छह काय 
निरणुकंपा* " "--इस वाक्य से कहा है। यहाँ अनुकम्पा और अहिंसा की पूर्ण 
एकता है| कारण कि मुनि-धर्म सर्वथा अहिंसात्मक होता है। सुनि भूत मात्र पर 
«या करता हुआ बैठा रहे और सोए*"* |” भगव्रती-सूत्र भें अनुकम्पा का विस्तार 
'करते हुए; जो कहा है---प्राणीमात्र. को छुःख न देना, शोक उत्पन्न न करना, ने 
रलाना, अभुषात ले क्रवाना, -ताइनान्तर्जना न देना३े१३”, इससे दया की 
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अहिसात्मकता स्वयं सिद्ध होती है| “दया, संयम, लजा, जुगुप्सा,.अछलना, तितिक्षा, 
अहिंसा और ही--ये तव एकार्थक हैं" १२ |” “धघमं का मूल अहिसा है क्‍योंकि वह 
दयामय-प्रवृत्तिर्प होता है*"* |” इसमें भी अहिंसा और दया की अभिन्‍नता का 
प्रतिपादन किया गया है| 


अहिंसा आर दान की एकता 


“स॒व दानो में अमय-दान श्रेष्ठ है? "५ |” गदर्भाली मुनि संयति राजा से कहते 
हैं--'राजन्‌ | तुके अभय है| तू भी जीवों को अभय दे--उनकी हिंसा मत कर” " * |”? 
आचार मिक्तु ने अमय-दान की व्याख्या करते हुए वताया है कि मनता-वाचा- 
कमंणा, इृत-कारित-अनुमति से छह काय के जीवों को भय न उपजाना, यह अभय-दान 
है और इसी का नाम दया है*"० |” प्ग्मपुराण के गोन्व्याप्र-सवाद में इस विषय 
पर अच्छा प्रकाश डाला गया है| “गाय कहती है--भाई वाघ | विद्वान सतूथुग 
में तप की प्रशसा करते हैं, त्रेता में शान और कम की, द्वापर में यज्ञ की परन्तु कलि- 
युग में एकमात्र दान ही श्रेष्ठ माना जाता है। सम्पूर्ण दानों में एक ही दान सर्वोत्तम 
है, वह है सम्पूर्ण भूतो को अमय-दान। इससे वढ़कर कोई दूसरा दान नहीं है । 
जो समस्त चराचर प्राणियों को अभय-दान- देता है वह सर्व प्रकार के भय से मुक्त 
होकर परत्रह्म को प्राप्त होता है। अहिंसा के समान न कोई दान है, न कोई तपस्या | 
जेंसे हाथी के पद-चिह् म अन्य सब प्राणियों के पद-चिह्न समा जाते हैं, उसी प्रकार 
सभी धर्म अहिसा से प्राप्त हो जाते हैं?" < |” ह 

“अभय दान के समान दूसरा कोई परोपकार नहों) गहस्थपन में वह पूर्ण नहीं 
हो सकता ९९ |” इसका तातपय॑े यह है कि प्राणी मात्र को श्रभय वही दे सकता है, 
जो खं पूर्ण अहिंसक हो। मुनि पूर्ण अहिंसा फे पथ पर चलते हैं, इसलिए, वे सदा 
सब को अभय किये रहते हैं। गहस्थ यथाशक्ति अहिंसा का पालन करता है,' इसलिए 
उसमें अभय-दान की पूर्णता नहीं आती। 

४अहिंसक ही खतः और परतः दोनो प्रकार से अरमयंकर हो सकता है। खय 
हिंसा से निवृत्त होता है, इसलिए, खतः और दूसरो की हिंसा न करो! ऐसा उपदेश 
देकर प्राणी मात्र पर अनुकम्पा करतां है, इसलिए, परतः*१" |” अभयशदान के 
अतिरिक्त दो'' दान” और; हुँ--शांव-दान तथा, धर्मोपप्रहन्दान+-ये भी अहित्सात्मक ही 
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हैं। जिससे आत्म-विकास हो, वह ज्ञान मीक्ष का मार्ग है--प्रकाशकर है। उसका 
वितरण आत्म:शुद्धि का हेतु होने के कारण अहिंसा ही है | अब रहा धर्मोपग्रह- 
दान । वह भी संयम-पोषक होने के कारण अहिंसा है। “सब आरम्भ से निवृत्त 
संयमी को निर्दोप आहार-पानी, वस्त्र-यात्र आदि देना धर्मोपग्रह-दान है**९ |” इसमें 
दाता का आत्म-संवरण और ग्राहक का संयम-पोपण होता है| इसलिए यह संयम- 
मूलक ग्रवृत्ति है। जहाँ संयम है, वहाँ अहिसा का नियम है। अब वाकी रहे 
व्यावहारिक दान--उनसे अहिंसा का कोई सम्बन्ध नहीं। वही दान और अहिंसा 
एक है, जो वास्तव में त्याग हो, संयममय हो अथवा संयम-पोपक हो | कारण कि 
यह मोच-मार्ग के तत्त्वो का प्रसाव है। व्यावहारिक दान में अहिसा ( दया ) का 
पालन नहीं होता, इसलिए वह त्यागमय” दान नहीं किन्तु भोगमय” दान है। मोक्ष 
मार्ग में दान वह होना चाहिए; जिसके पीछे भूत मात्र को अभय देने वाली दया हो | 
तीथंडुरों को अमयदये”" १९१! इसीलिए कहा है कि उनकी दया में प्राणी मात्र को 
अभय होता है। आचार्य मिक्तु ने लिखा है--“हिंसा ओर असंयम के पोषक दान से 
दया उठ जाती है और हिंसायुक्त दया से अभय-दान उठ जाता है। इसलिए हिंसा- 
युक्त दान ओर हिंसा-युक्त दया--यह दोनों सामाजिक तत्त्व है ।” इनका 
अहिंसा के साथ मेल नहीं बैठता | आचारांग-सूत्र के टीकाकार शीलांकाचार्य ने 
भी यही वात कही है--समाज-शास्त्रियों के मतानुसार पानी देने वाला तृत्ति, अन्न 
देने वाला अक्षय सुख, तिल देने वाज्ना इष्ट सन्‍्तान ओर अभय देने वाला आयुष्य 
प्रात करता है। तुपष में घान के कण की तरह इनमें एक अमभय-दान ही सुमापित है | 
बाकी का कुमार्ग है। उसका उपदेश देने वाले लोगो को हिंसा में प्रवृत्त करते हैं |” 
ब्रिकरण-त्रियोग से हिंसा न करना--यही अहिंसा है, यही दया है ओर यही अमय- 
दान है। ये ही दया और दान तीथंडरों द्वारा अनुमोदित ओर ये ही मोक्ष के 
मार्ग हैं। 


लौकिक और लोकोत्तर 


धार्मिकों के दो प्रमुख तत्त्व मैत्री--अहिंसा और द्याग--अपरिग्रह जनता के सामने 
आये, उनकी महिमा वढ़ी | तब सामाजिक क्षेत्र सें भी उनका अनुकरण हुआ, उनके 
स्थान पर दया और दान-शन दो तत्वों की दृष्टि हुईं। परसुखाशंतता और तर प्रयृत्त 
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करना दया और परार्थ उदारता एवं अनुग्रह करना दान ह--ये परिभाषाएं, वर्नों| 
धार्मिकी के तत्त--मैत्री और त्याग का लक्ष्य धा--आत्म-शुद्धि और मानदंड था-- 
परमार्थ--मोक्ष-साधकता, अ्रहिंसा और निर्ममत्व | सामाजिक तत्त्व दया और दान 
का लक्ष्य था--समाज व्यवस्था और मानदड था परार्य--दूसरी के लिए। इसीलिए 
आगे चलकर धर्माचायों ने इनसे धार्मिक तत््तो का पार्थथ्य दिखाने के लिए इनके 
दो-दो मेद किए--लौकिक और लोकोत्तर | इसका तात्पर्य यह न लें कि धार्मिक 
त्षेत्र में दया और दान शब्द प्रयोग में ही नहीं आयेथे।| इन दोनों का अखित्व 
था, किन्तु था अहिंसा और त्याग के रूप में ही । 

समाज मे ज्यो-ज्यों संग्रह की भावना बढ़ती गई, त्यो-त्यो समाज-शास्त्री दान 
को धर्म बताकर इसकी महिमा बताते गए। उपनिपद्‌ में एक घठना का वर्णन है 
कि “देव, मनुष्य और असुर-इन तीनो ने प्रजापति से उपदेश चाहा | तब प्रजापति 
ने उन्हें उपदेश देते हुए तीन दकार ('द! द! द! ) कहै। भोग-श्रधान देवों से 
कहा--दमन करो, सम्रह प्रधान मनुष्यों से कह्द--दान करो, हिंसा-मधान अझुरों से 
कहा--दया करो* १३ |” इसको हम सामाजिक सत्य के रूप मे खीकार करें तो यह 
साफ प्रतीत होता है कि दान पुराने समाज-शास्त्रियों की संग्रह-रोग के प्रतिकार 
में प्रयुक्त चिकित्सा विधि है। उन्होने दान-धर्म की निरुपणा के द्वारा संग्रह का अन्त 
करना चाहा, परन्तु इसका परिणाम उल्टा हुआ | लोगों में सम्रह-बृत्ति रुकने की 
अपेज्षा लाखो-करोड़ो का सम्रह कर थोड़े से दान से शुद्ध हो जाने की भावना उप्र 
हो गई| परिणाम यह हुआ कि दान-धर्म के नाम पर गरीबों का शोपण और उत्पी- 
डून बढ़ चला। तब धर्माचायों ने इसके विरोध में क्रान्ति का शंख फुंका--इसलिए 
फूका कि धर्म के नाम पर समाज की विडम्बना हो रही थी। उन्होंने कहा-- “जो 
निर्धन पुण्य कमाने के लिए, दान करने के लिए, धन का संग्रह करता है, वह 'र्ान 
कर लूगा! ऐसा ख्याल कर अपना शरीर कीचड़ से लयेड्ता है*** |... न्यायोपा- 
जिंत धन से सम्पत्ति नहीं बढ़ती | स्वच्छु पानी से क्या कभी नदियां भरती हेँं*१५ १” 
समाज-शास्त्रियों की भी श्रांखें खुलीं। उन्‍होंने अपनी लेखनी की गति भी बदली | 
पर वे समाज की स्थितिन वदल सके। असहंयय, अनाथ, अपाड़ आदि विशेष 
स्थिति वालों के सिवाय दूसरों को दान देने का निषेध किया जाने लगा--पाप बताया 
जाने लगा| फिर भी थोड़े से दान से धार्मिक बनने वाले पृजीपतियों और विना 
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श्रम रोटी पाने वाले मिखमंगो की भावना- बदली-नहीं। प्राग-ऐतिहासिक युग का 
वरणन करते हुए कवियो ने लिखा है कि यहाँ भारत में एक मी मिक्षुक नहों था? १५ 
आज यहाँ मिखमंगो की एक बड़ी फौज है। यह किसका परिणाम हैं, थोड़ी गहराई 
में जाय॑ तो इसे सममने में कठिनाई नहीं होगी ] 


आज का जाण्त समाज और उसके निर्माता इन असमांनता की बहुत सी खाइयो 
को पाठ चुके हैं और रही-सही का भाग्य-निंय होने वाला है। दया और दान के 
नाम पर असहाय वर्ग के अपकं्ष ओर हीनता का समर्थन तथा सहायक वर्ग के उत्कर्ष 
और अहंभाव का पोषण आज सहा नहीं जा सकंता | परिस्थिति के कुचक से वड़े- 
से बढ़ा व्यक्ति या वर्ग असहाय हो सकता है, वह अपने सामाजिक भाइयो से सहा- 
यता की भी अपेक्षा रख सकता है, पर वह दया और धर्म के नाम पर उनसे सहायता 
नहीं चाहता है, वह चाहता है सौहाद ओर भश्रातृत्व के नाते। इस दया और दान 
के नाम पर प्रबुद्ध धनी-वर्ग ने अपने अशिक्षित और असहाय भाइयो के साथ जितना 
सामाजिक अन्याय किया है, स्वात्‌ उतना दूसरे नाम पर न तो किया है और न कभी 
हो भी सकता। खैर, जो कुछ हुआ हो-+आज अपने सामाजिक सहयोगियों को 
हीन-दीन समझ कर उनकी सहायता के ' द्वारा धर्म--पुएय कमाने की भावना द्य्ती 
जा रही है-। ' आज उनकी स्थिति को सुधारने का प्रयज्ञ हो रहा है और सम्मान के 
साथ उनकी व्यवस्था का समाजीकरण हो रहा है। बहुत से देशो में असहायों की 
व्यवस्था सरकार करती है| यहाँ भारत में भी मिक्षा-निरोधक विधि आदि नियम 
बना कर जनेता के समर्थन-पूर्वक सरकारें मिखमंगों की फौज तितर-वितर कर रही 
हैं। किन्तु फिर भी प्राचीन व्यवस्था फे 'अनुसार दया-दान की द्विविधता का जो 
प्रेतिपादन हुआ, उस पर भी सरसरी दृष्टि डाल लेना श्रावश्यक है | 


दया के दो भेद ह हे 


दया दो प्रकार की है--लौकिक और लोकोत्तर। लोकोत्तर दया और अरहिता 
एक है,. यह पहले बताया जा चुका है |- अब लौकिक- -दया के बारे में कुछ 
विचार करना है] यद्यपि तत्त्तः दया के थे दो भेद नहीं होते, फिर भी शब्द की 
समानता से ऐसा हुआ है | इसीलिए आच्ाये , मि्षु ने कहा है , : 
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भोले ही मत भूलज्यों, अग॒ुकम्पारे नाम | 

कीज्यो अन्तर-पारखा, ज्यू सीके आतम काम || 

गाय भेंस आंक थोहरनो, ये चारो ही दुद्घ। 

ज्यो अनुकम्पा जाण ज्यो, मनमें आणी शुद्ध+१० ||” 

लोौकिक दया का मुद्यथ आधार है--समाज व्यवस्था एवं दुःखित व्यक्तियों,पर 
श्रनुग्ह | उसमें हिंसा-अहिंसा का विचार नहीं किया जाता | इसीलिए, वह लोकोचर 
दया से, दूसरे शब्दो में अहिंसा से प_्रथक्‌ है। लौकिक दया को विशुद्ध अहिंसा न 
मानने के कारण जैन आचायों को काफी सघर्ष का सामना करना पड़ा | फिर भी 
वे अपनी तात्तिक व्याख्या से पीछे नहीं हृटे]. प्रभ्रव्याकरण सूत्र म कहा है-- 
“भगवती अहिंसा तरस और स्थावर सभी जीवों का कल्याण . करने वाली है* १५ |”? 
इसकी टीका करते हुए अभयदेवसूरि लिखते हँ--“जो स्वभूतक्षेमड्डरी है वही अहिसा 
है, दूसरी नहीं। लौकिक जिसे अहिंसा कहते हैं, जेसे--'एक गऊ की प्यास बुकती 
है, उससे सात कुलों का निस्तार हो जाता है, इसलिए जलाशय बनाने चाहिये'-- 
यह गो-विषयक दया उनके मत में ( लोकिको के मत में ) अहिंसा है| किन्तु उसमे 
पृथ्वी, पानी' तथा बहुत प्राणियो की हिंसा होती है, इसीलिए वह सम्यक अहिंसा 
नहीं है* १५ |”! इसी प्रकार आचाराग सूत्र फे विभिन्न स्थलो में प्रसिद्ध टीकाकार 
शीलाड्लाचार्य ने हिंसायुक्त लौकिक दया को विशुद्ध अहिंसा मानने का विरोध किया 
है**० | उनकी स्पष्टोक्ति एवं विचार-व्यञ्ञना में अत्यन्त ओज और निर्मीकता है-- 
“कोई उनसे पूछता है, इस प्रकार तो समस्त लोक-ग्रसिद्ध गोदान आदि का व्यवहार 
हट जायगा १ उत्तर में कहा है--भले ही ऐसे वन्धनो के हैतुभूत व्यवहार टूट 
जाए। परमार्थ-चिन्ता में व्यवहार नही देखा जाता, वहाँ तो यथार्थ-निरूपण होता 
है*१९ |” इस प्रतिपादन मे उन्हें आगम का समर्थन प्रास था| जैन शात्नो मे द्वाव- 
शांगी का स्थान सबसे अधिक महत्त्वपूर्ण है। उसमें जगह २ पर धर्मार्थ हिंसा का 
बहुमुखी विरोध किया गया है। “जो मन्द बुद्धि धर्म के लिए, हिंसा करता है, वह 
अपने लिए महा भय पैदा करता है*?* |” “दूसरे के द्रव्य में जो अविरत है, वह सुखी 
नहीं वनता*१३ |” “धर्म के लिए, जीव-वध करने में दोप नहीं--यह अनाय॑ वचन 
है**४ |” “धर्म के लिए, हिंसा नहीं करनी चाहिए--यह श्राय-बचन है**५” “जो 
सुख चाहने वाले व्यक्ति इस क्षणिक जीवन के परिवन्दन-मानन-पूजन के लिए, जन्म 
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मरण से भुक्त होने के लिए, दुःख से छूटने के लिए, छह काय की हिंसा करते हैं-- 
आरम्प-समारम्भ करते हैं, वह उनके अहित और अबोधि के लिए होता है**६ |” 
“दूसरों को सुख देने से सुख होता है--यह कहने वाले आये-धर्मं और समाधि-मार्ग से 
दूर हैं१२० [?! उक्त विचारों का अवलोकन करने से यह अपने आप उत्तर आता 
है कि भगवान्‌ महावीर के समय में दया-दान मात्र को धर्म बताने वाली विचार- 
परंपराएं थी | उनपर आचारांग, सून्नकृतांग और प्रश्नव्याकरण में सूज््म और गम्भीर 
विचार किया गया है। उस समूची विचार धारा का सार हमें सूत्रकृतांग की निम्नवत्तीं 


दो गाथाओं में मिल जाता है * <;--- 
इह मेंगे उ भासति, सातं सातेण विजति।| 


जे तत्थ आरिय॑ मंग्गं, परम॑ च समाहियं | 
मा एयं अवमनन्‍नंता, अ्रप्पेणं लुंपहा बहु। 
एतस्स अमोक्‍क्खाय, अय हारिव्व भ्ूरइ || 
पहली गाथा के पूर्वार्ध में पूर्व पक्ष का निरूपण है। उसकी मान्यता है--सिव 
जीव सुख के इच्छुक हैं, दुःख नहीं चाहते, इसलिए सुखार्थी पुरुष को खय॑ को, दूसरो 
को, सभी को सुख देना चाहिए | सुख देने वाला ही सुख पाता है?*' |” उत्तर- 
पक्ष में भगवान्‌ महावीर के विचारों का निरूपण करते हुए सूत्रकार लिखते हैं कि 
“शोक्ष-मार्ग का विचार करते समय सुख देने से सुख होता है--यह सिद्धान्त युक्ति 
के प्रतिकूल होता है) कारण कि सांसारिक प्राणियों में अनेक प्रकार के इृष्ट सुर्खों 
की आकांच्षा होती है, उसकी पूर्ति का मोक्ष मार्ग से सम्बन्ध नहीं जुड़ता। मोक्ष- 
मार्ग में स्वेच्छाएवंक यथा शक्ति तपस्याजन्य कष्ट के लिए भी पर्यात स्थान है। छुख 
देने से ही सुख मिलता है', यह सिद्धान्त व्यावहारिक या सामाजिक हो सकता है, 
श्राध्यात्मिक नही | इस पर भी आप ( पूर्व पक्ष के समर्थक ) जेनेन्द्र-प्रवचन की 
अवमानना करना चाह तो आप जानें, पर इससे आप भी आत्म-साधना का मार्ग 
नहीं पा सकते |” इन विचारों का मनन करने के वाद सहज ही इस निर्णय पर 
पहुँच जाते हैं कि मोक्ष-मार्ग में अहिंसा का विचार होता है, भौतिक सुख-सुविधात्रो 
का नही | 
दुःखभयामिघात के लिए. प्रवृत्त सौँख्यों ने भी ठीक इसी प्रकार यानिक पक्ष की 
ब्रिरोध किया है। यज्ञ में पशु-वंध करने वालो का पक्ष यह था कि हिंसनीय का 
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अनुग्रह-रहित प्राण-वियोजन किया जाता है, वह हिंसा है, किन्तु अनुग्रह-पूर्वक 
प्राण-वियोजन करना हिंसा नहीं है। यज्ञ में बलि हुए. पशु को खर्ग मिलता 
है--ऐसा शास्त्रीय विधान है, इसलिए यज्ञ में उत्तकी बलि करना हिंसा नहीँ प्रत्युत 
धर्म है* १० | परानुग्रहकरों व्यापारों धर्मः”, 'परपीडाकरों व्यापारोड्धर्मः--दूसरों पर 
अनुग्रह करना--यृह धर्म का लक्षण है। यज्ञ के द्वारा यश्कर्ता और हिंसनीय पशु 
दोनों को खर्ग की प्रासि होती है। इसका प्रतिवाद करते हुए साहय-आचारयों ने 
लिखा है कि “यदि दूसरों का अनुग्रह धर्म और कष्ट अधर्म है--यही' घर्म-अधम 
का अभिवचन है तब तो तपस्या, जाप, खाध्याय आदि से दूसरों का अनुग्रह नहीं 
होता--इसरों को तपस्या की प्रेरणा देते हैं, वे करते हैं, उससे उन्हें कष्ट भी होता है| 
उसमें परानुग्रह नहों है, इसलिए, वह अधर्म होगा और मदिरा पिलाने में परपीडा- 
करत्व का अभाव है, इसलिए, वह धर्म होगा | यह इष्ट नहीं है अतएव 'परानुग्रह धर्म 
ओर परपीडा अधर्म'--धर्म और अधम का यह लक्षण मानना सगत नहीं? ११ ।” जैन- 
परम्परा के द्वारा यज्ञ-वघ पर प्रखर प्रहार होता रहा, हिंसा धर्म-पुण्य का हैतु नहीं--यह 
माना जाता रहा | आगे चल कर वह परंपरा कुछ बदल गई--लोकिक वेग के सामने 
मुक गई। दया के द्रव्य और भाव--ये दो भेद कर द्रव्य-दया--व्यावहारिक अहिंसा 
को पुण्य का हेतु माना गया*२* | इस विषय को लेकर आचाय॑ श्री तुलसी ने अपनी 
कृति जेनसिद्धान्त दीपिका में बड़ा मार्मिक विवेचन किया है। उसका संक्ेप में 
सार यह है--आध्यात्मिक दया और अहिंसा दोनो एक हैं। लोक-दृष्टि में प्राण- 
रक्षा, परानुग्ह ओर उसके साधनों को भी' दया कहा जाता है। पर उनमें आत्म- 
शुद्धि का तत्त्व न होने के कारण वह मोक्ष का हेतु नहीं बनती | वह आत्स-साधक 
नहों है--उसके मुख्यतया तीन कारण हँ--मोह का सम्मिश्रण, असंयम का पोषण 
ओर बलात्कारिता | प्रयोग के रूप में रक्खें तो उसका रूप यो बनता है कि--लोक- 
दया मोह की परिणति है, असंयम की पोषक है तथा उसमें बल का प्रयोग होता है, 
इसलिए वह तत्त्व-दृष्टि में सम्यक्‌ अहिंसा नहीं है। अतएवं वह धर्म और पुण्य की 
हेठ भी नहीं है। द 
दान के प्रकार 

जेन सून्नो में दान के दो रूप मिलते हैं | पहले में द्विविध दान का 'निरूपण 
हुआ है--संयत्रिदान, असंयतिदान*२३ | और दूसरे में दशविध दान का-अनुकम्पा- 
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दान, संग्रह-दान, भय-दान, कारुण्य-दान, लजा-दान, गारव-दान, अधमे-दान, धर्म-दान, 
करिष्यति-दान, कृत-दान* २९ | ये द्विविध दान के ही विस्तृत रूप हैँ) धर्म-दान का 
संयति-दान और शेप नौ का असंयति दान में समावेश हो जाता है| ब्राह्मण-परम्परा 
तथा समाज-शास्त्रों में पुण्याथ दान का भी स्थान रहा है | भगवान महावीर के 
श्रमण-संघ के सामने भी यह प्रश्न आना खाभाविक था| भगवान ने इसके सम्बन्ध 
में जो विचार व्यक्त किए, वे सूत्नझतांग में वर्णित हैं। सक्तेप में वे यों हैं--- 

'राजा-श्रमात्य, सेठ-साहूकार आदि कहूँ कि दानशाला आदि कराने में मुमे क्‍या 
होगा १ तब साधुओं को पुण्य होगा या पाप! ऐसा कुछ भी नही कहना चाहिए । 
कारण कि दान की तैयारी में वहुत से अस-स्थावर जीवों की हिंसा होती है, इसलिए 
उसमें पुण्य होता है! यह नहीं कहना चाहिये। उसका निषेध करने से, जिनको 
अन्न आदि दिए जाते, उनको अन्तराय होती है, इसलिए. पृण्य नहीं है.” यह भी 
नहीं कहना चाहिए। जो दान की प्रशंसा करते हैं--वे प्राणियों के वध की इच्छा 
करते हैं और जो उसका निषेध करते हँ--वे दान पाने वालों की बृत्ति का छेद 
करते हैं१ ० ” 

इस प्रकार भगवान महावीर ने अपना दृष्टिकोश स्पष्ट शब्दों में रख दिया कि 
वर्तमान में--दानशाला आदि कराते समय या कराने के लिए पूछे, उस समय उसे 
पुण्य या पाप कुछ भी नहीं कहना चाहिए।। उपदेश--काल में जो दान जैसा है, 
उसको वेसा बताने में कोई आपत्ति नहीं" | 

संयति-दान में दान शब्द क्रियामात्र का सूचक है, वस्तुवृत्या यह त्याग है-- 
अतिथि-संविभाग-त्रत है*२० | अमय-दान का भी चुत्रों में उल्लेख हुआ है। वह 
वस्तुवृत््या अहिंसा है--यह पहले कहा जा चुका है। जेन आगम के उत्तरवर्ती साहित्य 
में दान के 'लौकिक और लोकोत्तर--ये दो विभाग उपलब्ध होते हैं३५] लौकिक 
दान अनेक प्रकार का है--गो-दान, भूमि-दान, हिरण्य-दान, अन्न-दान आदिं-ओदि | 
लोकोत्तर दान---संयमी--साधु को आहार, यानी, भैषज्य, वस्त्र, पात्र, शय्या-संस्तारक 
आदि देना । ह 

आगम-साहित्य में वर्शित दान के प्रकार जानने के बाद दान देने से क्या होता 
है? दान देना चाहिए या.नहीं १'' इन; प्रश्नों के उत्तर जानने की भी ' इच्छा उत्पन्र 
होती दै [7 इसलिए इसकी भी हम उपेज्षा नही कर संकते[! ८ (४ 7 
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दान का फल 

सयति को प्रासुक, एपणीय आहार पानी देने से निर्जरा*** और असयति को 
शुद्ध या शुद्ध आहार-पानी देने से पाप कर्म का बन्ध होता है" *९ | 
दान का विधान और निषेध 

मयति-दान का अनेक स्थलो मे विधान है | श्रावको की धार्मिक चर्या के वर्णन में 
उनका प्रचुर उल्‍्लेस मिलता है। असंयति-दान का भी श्रावकों की सामाजिक चर्या 
के बणुन में अनेक स्थलों पर उल्लेस हुआ है, किन्तु उसका विधान कहीं भी नहीं 
मिलता और न किया भी जा सकता था। देश, काल, स्थिति के अनुरूप वदलने 
वाले सामाजिक धर्मों का विधान जन सूनत्नो द्वारा नहीं किया गया, कारण कि वे 
ऋझात्म-नि.्ठ भगवान्‌ महावीर एवं उनकी शिप्प परम्परा--अ्रमणी के उपदेश हैं। उनमे 
स्पपन्वितंनीय मोक्ष-धर्म का विधान किया गया है | 

इसी प्रकार सामान्यतः उनका निषेध भी नहीं किया गया है | 
असयति-दान के अनिषेध का कारण | 

प्र<--असयति दान मोक्ष-मार्ग नहीं है, इसलिए उसका विधान नहीं किया गया-- 
यह तो ठीक है, किन्तु वह ससार का कारण है, खलब उसका निप्रेध क्यो नहीं 
किया गया? 

उ०--श्रमण के लिए प्रसयति-दान नर्वधा निपिद्ध है१*९ | भ्रावक रहस्थ है, 
समाज में रहता है, वह सर्च-बिगति नहीं होता। यथा शक्ति धर्म का आचरण करता 
हैं। इसलिए उसका त्षेत्र केचल आध्यात्मिक ही नहीं द्वयोत!*४*१| बह सामाजिक 
होने के कारण बहुत सारी समाज द्वारा अमिमत अनाध्यात्मिक प्रवृत्तियां करने के 
लिए भी बाध्य होता दहै--करता है | ययपि वह उन प्रवृत्तियों को मोज्ञ का मार्ग 
नहीं ममकता, फिर भी वह सामाजिक सहयोग की प्रणाली के आधार पर उनका 
अनुमरण किये बिना नहीं रह सकता। वहीं कारण है कि समाजामिमत असंयति- 
दान का निपेध नहों किया गया--यह मन्तव्य आगमिक परंपरा का है| - 
उत्तरवर्ती साहित्य और असयति-दान 

“्रसयति-दान मोक्ष का मार्ग नहीं--यहाँ तक इसमें कोई विवाद नहीं । ओपनि- 
पटिक भी यही कहते हैं कि दान से पुण्य लोक की प्राप्ति होती है। मृक्ति ब्रह्मननिष् 
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से परे नहीं किया जा सकता। उपनिपदों में जैसे “श्रद्धा से दो, अश्नद्धा से न दो, 
सौन्दर्य से दो, ला से दो, भय--पुण्य-पाप के विचार से दो, शान-पूर्वक दो*१४ |” 
दान को व्यापकता के साथ धर्म-स्कन्ध माना है, वेसे जैन सूत्रों ने नही माना । यह 
ठीक है कि मोक्ष का साज्षात्‌ कारण शुक्ल ध्यान, शुद्धोपयोग सर्व-सम्बर-रूप श्रवस्था 
है; जो उपनिषद्‌ फे शब्दों में ब्रह्ममनिष्ठ दशा है। किन्तु धमं का स्कन्ध वही दान 
हो सकता है, जो आत्म-शुद्धि का साक्षात्‌ कारण हो, दूसरे शब्दों में जो दान साक्षात्‌ 
सम्बर-निजरा-रूप हो | पुण्य लोक भी उसीका सहमावी गौण फल है | इसी का फलित 
यह हुआ कि संयति-दान ही धर्म का अंग है और उसीफे साथ पृण्य-कर्म का वन्ध 
होता है* ४५ | 

“असंयति-दान अशुम कम-वन्ध का हैतु है'--यह सिद्धान्त शास्त्र-सम्मत होने पर 
भी लोकमत के स्वंधा और कुछ हद तक बेदिक विचार-धारा के भी प्रतिकूल था | 
बहुत सम्भव है कि यह बड़े भारी संघर्ष का विषय रहा हो। 'अशुकंपादाणं पुण, 
जणहि न कथाई पड़िसिद्ध/--अनुकम्पा-दान का भगवान्‌ महावीर ने प्रतिपेष नही 
किया, यह मध्यम मार्ग संघं-काल के प्रारम्भ में निकला प्रतीत होता हैं। इसमें 
बताया गया कि दान की प्रशंसा और निषेध दोनों नही करने चाहिये--यह मोज्षार्थ 
दान की विधि है*२६ |” 


इससे भी विरोध-शमन नहीं हुआ, तव श्रागे चल आचार्यों ने अनुकम्पा-दान 
को पुएय का हेतु माना। इस परंपरा के अनुसार फल-दान की अपेक्षा दान के तीन 
भाग हो गए--( १) संयति-दान--मोक्ष का साधन, प्रासंगिक फल के रूप 
में खर्ग का भी*४०, (२) असंयति-दान--पाप--अशुभ कमे-वन्ध का हेत**४<, 
(३ ) अनुकम्पा-दान--पुए्य-वन्ध का--खर्ग तथा मनुष्य के भोगों का हेतु ९ | 
इस नवीन परंपरा से सम्भवत्तः विरोध का शमन तो हो गया किन्तु आगमिक मन्तव्य 
की सुरक्षा नही हो सकी। जैन दृष्टि के अनुसार निर्जरा और पुण्य का ( शैलेशी- 
अवस्था के अतिरिक्त ) सहचारित्व दै१५" | “निर्जया अल्प और पुए्य अधिक, 
“निजरा अधिक और पुए्य अल्य',--यह हो सकता है किन्तु 'किवल पुण्य'--यह कमी 
नहीं हो सकता। फिर भी केवल पुएय-हैतुक दान की मान्यता का अन्लीकरण हुआ 
है, जह वैदिक प्रस्यरा की दान-विध्यक मान्यता का केवल अंनुकरण मात है-- एव 
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पुण्यलोका भवन्ति*५१? इसका प्रतिविम्ब सा है। दशवेकालिक मे साधु को पुण्यार्थ 
तेयार किया हुआ आहार-पानी अहण करने कानिषेध किया है,*४* उससे पता चलता 
है कि यह लोक-प्रचलित था | पर “अ्रमुक दाना केवल पुएय के लिए होता है, 
यह सिद्धान्त जैन सत्नों मे कही भी मान्य नहीं हुआ है। नौ पुएय वतलाये हैं; उनमे 
अन्‍्न-पुएय, पान-पुएय आदि-आदि कहे गए, हैं, किन्तु इनका सम्बन्ध सयमी साधु 
के दान से है १५३ | 


परम्परा-मेद के ऐतिहासिक तथ्य 


“धमं-टान मोक्षसाधना का अ्रग है और शेप नी दान लौकिक हँ--मोक्ष मार्ग के 
अंग नही हैं ?-.इस आगम-मूलक मान्यता का वीर-निर्वाण की तीसरी शती के पूर्वार्थ 
तक पूर्ण समर्थन होता रहा, किन्तु उससे आगे सम्पूर्ण जेन संघ इंस पर एकमत नहीं 
रहा। तात्कालिक परिस्थिति एवं उसके उत्तरवर्ती दान-विपयक जेन साहिल्य के 
आधार पर यह अनुमान किया जा सकता है। दानओअणाली का विस्तार-काल 
भद्रबाहु ख़ामी के समय में होने वाला लम्बा दुर्मिक्ष है। उस समय भिक्षा के लिए जो 
ऊंधम होता, पद्टावली से उसकी पूरी जानकारी मिलती है | दुर्मिक्ष का उल्लेख 
नन्‍्दी-टीका और परिशिष्ट-पर्व मे भी हुआ हैं। मिखमसंगो की कोई गिनती नहीं 
रही। कवियो, लेखकों ओर यहाँ तक कि धमंगुरओ द्वारा भी दान की महिमा 
के बड़े लम्बे-चौड़े पुल वाघे गए। बहुत से जेन साधु भी शिथिल हो स्वेच्छाचारी 
बन गए।| यह वी० नि० दूसरे शतक के उत्तर चरण की घटना है| इसका धीमे- 
धीमे प्रमाव बढ़ा, जो कुछ आगे चल तीसरे शतक में दढमूल वन गया | जैन साहित्य 
म॑ दान-विपयक साहित्य, विविध विधि-निपेधष और आलोचनाएं--इसी काल से 
प्रारम्भ होती हैँ, जो आगे क्रमशः वढती ही चली गई | 
दो परम्पराएं 


दान का सामूहिक घातावरण ओर पुएयार्थ दान मानने वालो का समाज में प्रभाव 
एवं लोकप्रियता देख आगम की कठोर परम्परा मे कुछ परिवतंन लाने वाली पर- 
म्परा ने पुए्या्थ दान वाली विचार-धारा का श्राश्रय लिया। ऐसा प्रतीत होता 
है, आगमों के आधार पर चलने वाली साधु-परम्परा न केवल मौलिक सिद्धान्त पर 
अंटल ही रही, अपितु उसने नई परम्परा का विरोध भी किया, जिसका उत्तरवत्ती 
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साहित्य में पूर्व पक्ष के रूप में उल्लेख मिलता है| पूर्व पक्ष का मुख्य तर्क यह रहा 
कि 'दीन-अनाथ व्यक्ति असंयत हैं इसलिए उन्हें दान देना, मोक्ष का मार्ग एवं धर्म- 
पुएय का हेतु नहीं हो सकता*०५४ |” दूसरे पक्ष द्वारा इसके उत्तर में यह कहा गया 
कि सामान्यतः यह ठीक है, असंयति-दान, मोक्ष एवं धर्म-पुएय का हेतु नही बनता 
किन्तु अनुकम्पा-दान इसका अपवाद है। वह शुमाशय का हेतु होने से पुएयचन्ध 
का कारण है*५५ |?? 
अनुकम्पा-दान पर एक दृष्टि ह 

अनुकम्पा “-दान--यह शब्द आगमिक है। इसे पुण्य-हैतु मानने की बात 
आगम में नहीं मिलती । अनुकम्पा-दान की व्याख्या करते हुए टीकाकारने इतना 
ही लिखा है--“अनुकम्पया कृपया दान॑ दीनानाथविषयमनुकम्पादानम” इसका आधार 
सम्मवतः वाचक-मुख्य उमाखाति का यह इलोक है! 

“कपरणेड्नाथदरिद्रे, व्यसनप्राप्ते च रोगशोकहते | 
यद्‌ दीयते कृपार्थादनुकम्पात्‌ तद भवेद्‌ दानम्‌ || 

कपण, अनाथ, दरिद्र, कष्ट-अस्त, रोगी, शोकाकुल--ऐसे व्यक्तियों को अनुकम्पा- 
पूर्वक जो दिया जाए--वह अनुकम्पा-दान है |” खेर, इसकी व्याख्या मे दोनो परम्पराश्रों 
में कोई मत-भेद नहीं | मत-भेद सिर्फ यही है कि एक ने इसे पुण्यार्थ दान की कोटि का 
माना, तब दूसरी ने नहीं माना | एक बात तो यह हुई। 

दूसरा प्रश्न यह उठा कि श्रावकों को असयत्ति को दान देना चाहिए था नहीं-- 
उनके लिए यह विहित है या निषिद्ध ? यह निश्चित है कि पृव॑-पत्त असयति-दान 
को धर्म-पुण्य का हेतु मानने का प्रबल विरोधी था, फिर भी इसे “निषिद्धों मानता था, 
कोई उल्लेख नही मिलता है। आगमिक परम्परा के अनुसार न निपिद्ध माना भी 
जाता था | किन्तु उत्तर-पक्ष की युक्तियों एवं नि्ंय को देखने से मालूम होता है 
कि 'निपिद्ध! के समर्थक भी कोई न कोई थे, वह कोई परम्परा थी या व्यक्तिगत विचार 
धे--यह निश्चय पूर्वक नहीं कहा जा सकता | इसके उत्तर में अनेक आचार्यों ने अनेक 
थुक्तिया प्रस्तुत की हैं 

(१) अनुकम्पा-दान का भगवान्‌ ने निषेध नही किया है“ | 

(२) तीर्थड्डर स्वयं दीज्षा के पूर्व वार्षिक दान देते हँ“। 

(३) पूर्ववर्ती श्रोवकों के द्वार सब के लिए खुले रहते थे | - 
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इन युक्तियों के अतिरिक्त आचार्य हरिभद्र ने महावाक्थार्थ के द्वारा भी यह 
सिद्ध किया है कि अनुकम्पा-दान! भावकों फे लिए निपिद नहीं है | 

इसके बाद तीसरी विचार-धारा आचार्य श्री भिक्तु की है, जो आगमिक विचार-धारा 
की आमभारी है | आचार्य भिक्षु ने ववाया कि 'संयतति-दान, ज्ञान दान और अभय-दान-- 
ये तीनो दान अहिसात्मक हैं, इसलिए मोक्ष के मार्ग हैं। इनके अतिरिक्त जो कुछ 
दान है, वह लोकिक है। उससे धम्म-पुण्य का कोई सम्बन्ध नहीं। अनुकम्पा-दान 
के लिए, भी आपने वताया कि वह भ्रावकों के लिए, अ्रधर्म-दान की भाँति निपिद्ध भी 
नहीं है तो सयति-दान की भाँति विहित भी नहीं है | 


तीथकरों ने दीक्षा अहण से पूर्व दान किया, इसीलिए यदि वह पुण्य का हेतु है, 
तव तो तीर्थंकर दीक्षा ग्रहण के पूर्व स्नान आदि करते हैं, वे भी पुण्य के हेतु होने 
चाहिए| तथा सावत्सरिक दान अनुकम्पा या दीनोद्धार के लिए नहीं होता। 
उसे सभी वगों के लोग ग्रहण करते हूँ, फेवल दीन-वर्ग नहीं "| यह दान एक भात्र 
रीति का परिपालन है" | आचार्य मलय गिरि ने आवश्यक टीका मे लिखा है कि 
भगवान्‌ ऋषभनाथ के समय कोई अनाथ दीन या याचक ये ही नहीं। फिर भी 
उन्होंने ठान दिया था। 

भ्रावक समाज मे रहते हैं, इसलिए वें सामाजिक व्यवहार का अनुसरण किये 
विना केसे रह सकते हैँ ? थे यदि पहले अनुकम्पा-दान देते तो ससार के व्यवहार 
का पालन करते और आज भी यदि देते हैं, तो वही व्यवहार पालन होता है। तथा 
अ्रपावृतद्वारा”' इस विशेषण का दान से कोई भी सम्बन्ध नहीं है। यह 
विशेषण उनकी धम्म-हृढ़ता का सूचक है") उन्हे किसी भी पर तीर्थिक का भय 
नहीं था | 

पस्तुत ग्रन्थ में आचार्य भिन्नु की विचार-सरणि के आधार पर आगमिक परम्ण्रा 
का समर्थन किया गया है। जो दान संयमोपवर्धक है, वही निरबय मोक्ष-मार्ग का 
हेतु है और जो संयमोपवर्धक नहीं, वह सावथ्--श्रशुम कर्म-वन्ध का हैतु है। आग- 
मिक परम्परा से आगे बढ़कर “अनुकम्पा-दान'! को पुण्य का हैतु मानने थालों की 
युक्तिया वहाँ एकदम लचीली हो जाती हैं, जब वे इष्ठापू्त का खण्डन करते हैं । 
“इष्टापूर्त आदि में थोड़ों का उपकार होता है और आरम्भ अधिक होता है, 
इसलिए, वह अनुकम्पां नहीं है'।” 
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तब प्रश्न हुआ कि 'प्रदेशी राजा ने दानशाला बनाई! यह क्या है ? इसके उत्तर 
में “उसका आलम्बन पुष्ट था, वह प्रवचन की उन्नति का हैतु था?** अथवा “जहाँ 
थोड़े आरम्म से बहुतों का उपकार होता है, वह अनुकम्पा ही है?" आदि-आदि दी 
जाने वाली युक्तियां प्रामाणिक जगत्‌ के लिए कार्यकर नहीं हो सकतों| याशिक भी 
यही कहते हूँ कि “यज्ञ-हिंसा से बहुतो का उपकार होता है तथा पाप की अपेक्षा 
पुण्य अधिक होता है, इसलिए, उसमें कोई दोष नहीं |? यदि थोड़े पाप और अधिक 
पुण्य की क्रिया को ठीक माना जाए. तो फिर याज्ञिक हिंसा का विरोध करने का कोई 
आधार नही रहता | एक ही क्रिया में पाप और पुण्य दोनों हो नहीं सकते | दोनो के 
कारण एथक्‌-प्रथक्‌ हैं। पथक्‌-प्रथक्‌ कारण की अपेक्षा रखने बाले दो कार्य यदि एक 
ही कारण से उत्पन्न हो जाय, तब फिर उनके कारणों को प्रथक्‌-प्रथक्‌ मानने की 
आवश्यकता नही रहती | 

धर्म-परीक्षा के लिए कप, छेद और ताप--ये तीन बातें बतलाई हैं। कप का 
अर्थ है विधि और प्रतिषेध। निर्जरा के लिए--मोक्ष के लिए तपस्या, ध्यान आ्रादि 
क्रिया करनी चाहिए--थह विधि-वाक्य है। प्राणी मात्र की हिंसा नहीं करनी 
चाहिए--यह निपेध-वाक्य है। किन्तु जो-- 

“अ्न्यधमंस्थिताः सत्त्ताः, असुरा इव विषूएना | 
उच्च्छेदनीयास्तेषां हि, वधे दोषों न विद्यते ॥[” 

---इस प्रकार की क्रिया में हिंसा के प्रतिषेध है, वह धर्म की कसोंटी नहीं है। 
थदिं यह ठीक है, तब फिर राग-द्वेष की परिणति एवं आरम्भ में हिंसा का प्रतिषेध 
केसे माना जा सकता है ? फेवल परिणाम शुभ है! इस पर बल्ल देना ही ठीक नहीं 
होता। यह तो वैदिक भी कह सकते हैं कि,हम किसी को मारना नहीं चाहते, 
अधर्म का नाश चाहते हैं, हमारा उद्देश्य पवित्र है।” संसार-मोचक सम्प्रदाय के 
अनुयायी भी क्या अपना उद्दे श्य पवित्र नहीं वतलाते १ वे कहते हैं-“अत्यन्त दुःखी, 
दीन, हीन, रोग-मस्त प्राणी जो निरन्तर दुःखी रहते हैं, उन्हें मार डालना चाहिए--- 
यह महान्‌ परोपकार है। यह देखने में भले ही अपग्निय लगे, किन्तु इसका परिणाम 
सुन्दर होता है। जो इस कार्य को बुरा बतलाते हैं, इसका निषेध करते हैं, वे पापी 
हैं" |” यह उनके मन्तव्य का सार है। उनका उद्दे श्य मारना नही, किन्ह दुःख 
का दुःख दूर करना है| पर तत्त्व-चिंन्ता के मार्ग में--इंसमें हमारा कोई खा नहीं 
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थयह परोपकार है), (इसमें आत्म-सन्तोप होता है, पर-तृप्ति होती है,' 'मन शुद्ध है 
भन को शुद्ध मालूम देता है--अ्रादि-आदि कल्पनाए, सही नहीं होती| इसलिए इन 
शब्दों की दुह्ाई से क्या ? घृत्तिया केसी हैँ--रागात्मक हैं या अहिंसात्मक १ इस वात 
की परीक्षा होनी चाहिए | लोकमान्य तिलक ने लिखा ऐ--““किसी काम में भन की 
गवाही लेना” यह काम तअत्यन्त सरल प्रतीत होता है, परन्तु जब हम तत्त्व-शान की दृष्टि 
से इस वात का सूक्तम विचार करने लगते हँ--'शुद्ध मन! किसे कहना चाहिए, तव यह 
सरल पंथ अऩ््त तक काम नही दे सकता” |”? 


विश्व-चिकित्सा-संघ ने दया-प्रेरित हत्या की निन्‍दा की हैः-- 


विश्व-चिकित्सा-संघ ने एक तीम विवाद के बाद दया से प्रेरित होकर मरीज को 
मार डालने के कार्य की निन्‍दा करने का निश्चय किया है। भारत के डायरेक्टर 
एस० जी० सेन ओर ब्रिटेन के डा० ग्रेग दोनों ने कहा कि बहुत से मरीज को असाध्य 
समझ कर उसकी आत्मा को शारीरिक कष्ट से मुक्त करने के लिए. उसे मारने की 
दवाई दे देते हैं| फ्रान्स के डा० मासल पूमेलीक्स ने कहा कि इस प्रकार डाक्टरो 
के लिए गुनाह करने के मार्ग खुल जायेंगे। एक प्रस्ताव में संघ ने सिफारिश की है 
कि प्रत्येक देश का राष्ट्रीय चिकित्सा-एसोसिएशन इस प्रकार की हत्या की 
निन्‍्दा करे | 


अनुकम्पा के दो भेद होते ईैं--द्रव्य और भाव| अन्न आदि देना- यह द्रब्य- 
अनुम्पा है| धर्म-मार्ग में प्रवृत करना--यह भाव-अनुकम्पा है। भाव-अनुकम्पा मोक्ष 
का मार्ग हैं और द्रव्य-अनुकम्पा ससार का। ढुःखी का दुःख देख कर रो पड़ना 
अनुकम्पा हो सकती है पर वह धम-पुण्य का द्वेतु नही हो सकता। आचार्य मिक्षु के 
सामने प्रदेशी की दानशाला का प्रश्न भी उल्फन का नहीं था। प्रदेशी ने 'दानशाला' 
वनाई--यह उनका राज-धर्म था | राज-धर्म लौकिक धर्म है, आध्यात्मिक नहीं) इस 
प्रकार उनका दृष्टिकोण अधिक स्पष्ट, यौक्तिक और विशुद्ध है। आचारय॑ मिन्तु के 
शब्दों में दान का तत्त यह है-- 

अब्रतमें दे दातार, ते किम उतरे भव पार | 

5 मार्ग नहीं मोख रो ए, छान्‍्दो इण लोक रो ए. || 
अन्ती--असंयमी को जो कुछ दिया जाता है, उससे आत्म-शुद्धि कैसे हो? 
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वह मोक्ष का मार्ग नहीं है, लोकिक अभिग्राय है| समाज की अभिरुचि है--प्रथा 
है। शहस्थ भिक्षा का अधिकारी नहीं है, दान का पात्र नहीं है। दान का एक- 
मात्र वही पात्र--अ्रधिकारी है, जो पचन-पाचन क्रिया से मुक्त तथा सर्वारम्भ-सर्व 
परिग्रह से विलग रहता है*०२ | 

.. इस सम्बन्ध में आचाये विनोवा के विचार मननीय हैं| वे लिखते है-- 
“दुनिया में बिना शारीरिक श्रम के भिक्षा मागने का अधिकार केवल सच्चे संन्यासी 
को है| सच्चे संन्‍्यासी को--जो इश्वर-भक्ति के रंग में रंगा हुआ है, 'ऐसे सन्‍्यासी 
को हवी--यह अधिकार है। क्योकि ऊपर से देखने से भले ही ऐसत मालूम पड़ता हो 


कि वह कुछ नहीं करता, फिर भी अनेक दूसरी बातों से वह समाज की सेवा 
करता है।” ह 


सामाजिक पहलुंओं का धार्मिक रूप 


भारतीय समाज प्रारंभ से ही धर्म-अ्रधान रहा है | उसका सामाजिक पहलू 
आध्यात्मिकता से ओतमग्रोत रह्य है। जिस प्रकार लोकोत्तर पुरुषों ने--धर्माचार्यों ने 
मोद्च-साधना के नियमों का धर्म! शब्द के द्वारा संग्रह किया, वैसे ही लौकिक पुदुषों ने, 
समाज-शास्त्रियों ने भी समाज-व्यवस्था के नियमों का धर्म-शब्द से निरूपण 
किया | भीष्म पितामह ने कहा है--जो मनुष्य जिसके साथ जैसा बर्ताव करे, उसके 
साथ वैसा वर्ताव करना धम-नीति है| मायावी के साथ माया ओर साधु पुरुष के साथ 
साधुता का बर्ताव करना चाहिए है*०३ |” “आततायी को मारने में दोष नहीं 
होता**४ |” “जो अनाय सामादि उपायों से सिखाये जाने पर भी न सीखें, 
वल्कि आततायी बनकर आयें, तो उन्हे शीघ्र ही मार देना चाहिए | उनके मारने 'मे 
कोई दोष नहीं'"५ |? “कहीं पर दया करना धर्म है--जेसे दीन-दुःखियों की 
सहायता करना; कहाँ पर निर्दंयता धर्म है--जैंसे आक्रमणकारी को कुचल 
डालना» $ ?-.धर्म-सहिताओं के उक्त वाक्य समाज-व्यवस्था के ही नियमों को 
प्रकट करते हैं। कौहुम्बिक प्रथा भी भारतीय समाज का प्रमुख अंग रही है|] 
उसको मजबूत बनाने के लिए, मी समाज-शात्तियों ने विविध प्रकार के धर्मों का 
निर्माण किया। कुंठम्ब के मुखिया के लिए. कुटुम्ब का भरण-पोषण करना, 
सन्‍्तान के लिए वृद्ध माता-पिता की सेवा करना आदि-आदि अलेक ऐसे धर्म 
वतलाए, जिनके द्वारा यह व्यवस्था खस्थ रुप में चुलती रहे | है 
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दीन-दुखियो फे लिए, भी राज्य की या समाज की कोई सामूहिक व्यवस्था नहीं 
थी। इसलिए समाज-शास्त्रियों ने उनकी सहायता करना, उन्हे दान देना आदि- 
आदि प्रव्त्तियो को भी महान धर्म बना डाला| दान समाज का प्रमुख अंग बन 
गया और वह चलते-चलते लोकोत्तर धर्म की व्यवस्था में भी घुस गया | फल यह हुआ 
कि हजारों परिवार, लाखो व्यक्ति मिज्कुक वन गए। समाज के सिर भार बन बेंठे | 
दाना एक सामाजिक नीति थी, इसीलिए सभी ने उसे बढाया-चढ़ाया ओर वह 
खूब फैला | 


आज समाज की व्यवस्था बदल गई है--प्ूर्ण रूप से बदल नहीं पाई है तो भी 
बदलना चाहती है | अब मिन्नुको को यह बताया जाता है कि श्रम किये बिना 
किसी के दान पर जीना; दयनीय--अनुकम्पनीय दशाएं बनाकर दूसरों के दिल में 
अनुकम्पा--दया के भाव पैदा कर भीख मांगना महापाप है| इस नवीन व्यवस्था में 
मिखमंगो को--दीन, दुःखी, असहाय ओर अपाद्भ वनकर मागने वालों को जो दान 
देते हं--वे समाज के घटक तथा हितकर नहीं माने जाते | 


आज की समाज-व्यवस्था बताती है कि असहायों से उचित श्रम करवाकर उन्हें 
मजदूरी अथवा भ्रम का प्रतिफल दो, भीख मत दो | विना श्रम लेना व देना--दोनों 
पाप हैं| पुरानी व्यवस्था म दान! का स्थान था, आज की व्यवस्था में भ्रम का 
स्थान है। उसमें दान धर्म था, इसमें श्रम धर्म है । आखिर हैं दोनों समाज की 
व्यवस्थाएं। पहली में विकार आ गया, इसलिए वह टूट गई। नवीन समाज को 
जिसकी आवश्यकता है--उसका विकास किया जा रहा है। अपाड़ो के लिए राज- 
कीय व्यवस्था होती है। आज की दुनिया में वह राज्य उन्नत नहीं माना जाता, 
जो अपाहिजों की समुचित व्यवस्था न कर सके | जिस राज्य में भीख और दान 
की प्रथा है, वह आधुनिक दुनिया में पूर्ण सम्मान नहीं पा सकता | धचमुच जो 
अपाझु नहीं हैं, केवल दान की प्रथा के आधार पर परम्परा के अनुसार मुफ्त का 
खाते हैं, उनके वारे म॑ महात्मा गाधी ने एक वार कहा था--- बिना प्रामाणिक परि- 
भ्रम के किसी भी चगे मनुष्य को मुफ्त में खाना देना मेरी अहिंसा वर्दास्त नही कर 
सकती | अगर मेरा वश चले तो जहाँ मुफ्त खाना मिलता है, ऐसा प्रत्येक 'सदाबते? 
या  ऋन्न-त्षेत्र' में बन्द करा दूं |” 
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इस प्रकार हम देख सकते हैं कि दान किस रूप में चला और आज वह किस 
भूमिका पर आ कर रुका है | प्राचीनतम या प्रागू ऐतिहासिक युग का वर्णन करने 
वाले साहित्य में मिल्चता है कि “न कोई याचक था और न कोई दानी |” लोक इस 
प्रथा से अनभिज्ञ थे। भगवान्‌ ऋषभनाथ ने दीक्षा के पूर्व अपने गोन्ियों को दान 
दिया, तब से व्यावहारिक दान चला*०७ | श्रेयांसकुमार ने भगवान्‌ ऋषभनाथ 
को भिनत्चा दी; तब से त्यागी, भ्रमण एवं संन्यासियों को उनके संयमी जीवन- 
निर्वाह के लिए अपनी खाद्य-पेय-परिधेय वस्तुओं का विभाग देना--यह त्यागरूप 
दान चला*९<४ | ब्राह्मण-दान भी उसी समय चला" | क्रमशः ज्यों-ज्यों समाज बढता 
चला गया, त्यों-त्यों उसकी समस्याएं बढती गई | दीन, दुखी, अनाथ, अपाडु 
व्यक्तियों की संख्या बढने लगी; तब पुण्यनदान ओर अनुकम्पा-दान की परम्पराएं 
चलीं, जिनके वर्णन से ऐतिहासिक युग का साहित्य भरा पड़ा है। इस युग में जेन 
और वैदिक दोनों के दान विषयक साहित्य में संघर्ष के बीज उपलब्ध होते हैं | वेदिक 
साहित्य में पात्र और अपात्र!--इन शब्दों द्वारा यह चर्चा गया*५" | जैन साहित्य 
में 'संयति और असंयति' तथा पात्न, अपाञ्न ओर कुपात्र--इस रूप में उसकी वड़ी- 
बड़ी चर्चाएं चलीं**१* | वि० १८ वीं शत्ती के प्रारम्भ में आचाये मिक्षु ने अनुकम्पा- 
दान को धर्माथ या पुण्यार्थ मानने का प्रत्यक्ष विरोध किया। और वह सामाजिक 
सम्बन्ध है, दान है ही नहीं---इसका प्रचार किया | आज का समाज भी उस दान- 
प्रथा को उठाकर उसके स्थान पर भ्रम तथा सम्भानपूर्ण प्रबन्ध की व्यवस्था को 
प्रोत्साहन दे रहा है। यह आदि काल से आज तक की भारतीय दान-अथा की एक 
स्थूल रूप रेखा है | 

धर्म, दया, दान, उपकार, आदि के लौकिक और लोकोत्तर--ये दो भेद करने का 
कारण है--सामाजिक और मोक्ष-धर्म का भेद समकाना| क्‍योंकि इन शब्दों 
का व्यवहार समाज और अध्यात्म, दोनों के तत्त्वों का प्रकाशन करने के लिए 
होता है । 

भगवान्‌ महावीर समाज के व्यवस्थापक नहीं, धमम-मा्ग फे प्रवतेक थे*** | 
उन्होंने सामाजिक नियमों की रचना नहीं की, आत्म-साधना के नियमों का उपदेश 
किया था**२ | उनकी दृष्टि क्षणिक दुःखों के प्रतिकार में न जाकर दुःख परम्परा 
के मृल का उच्छेद करते पर लगी हुई थी “१ | उत्तहोत्ते मुनि-धर्म और भ्रावक-धर्स 


जैन तत्त्व विन्‍्तन [ ४९ 
का उपदेश किया*<८" | मुनि-धर्स के पाच जत हैं | श्रावक-धर्म के पाँच अगुेत हैं | 
श्रावक समाज में रहकर धर्म पालन करता है, इसलिए उसके कर्म जेन-दृष्टि के अनुसार 
तीन भागों में बं> जाते हैं /-- 


, १ : विहित। 
२ ५ निषिद्ध ] 
३ : अविहित-अनिषिद्ध | 


पाच अगुज्त मोज्ष-मार्ग के साधक हैं, इसलिए, विहित हैं। जो कम आत्म-हित 
ओर समाज-हित, दोनों दृष्टियो से अनुचित हैं, वे निषिद्ध हैं और जो सामाजिक 
जीवन के लिए आवश्यक हैं, अनिवार्य हैं, उपादेय हैं--वे न तो विहित हैं और न 
निपिद्ध । विहित इसलिए नही कि वे मोक्ष के साधन नहीं हैं, निषिद्ध इसलिए, नहीं 
कि उनके बिना यहस्थ-जीवन का निवांह नहीं हो सकता | “निषिद्ध' को छोड़ने पर 
भ्रावक के लिए दो प्रकार के कर्म रहते हैं--( १) विहित और (२ ) अविहित- 
अनिपिद्ध | 


इसी आशय को पूर्ववर्ती आचारयों ने लोकिक और लोकोत्तर--इन दो शब्दो द्वारा 
व्यक्त किया है| जो मोक्ष के लिए हो, वह लोकोत्तर और समाज-व्यवस्था के लिए. 
हो, वह लौकिक | आज की भाषा में इन्हें क्रशः आध्यात्मिक और सामाजिक कहा 
जा सकता है। | 


धर्म के सम्बन्ध में यदि यह कल्पना हो कि वह समाज-व्यवस्था का नियम मात्र 
है, तब तो समाज-शास्त्र जिसका विधान करे, वही विहित, जिसका निषेध करे, वही 
निपिद्ध; जिसे अच्छा माने, वही अच्छा ओर जिसे उपयोगी माने, वही उपयोगी 
होगा। ओर यदि धम के सम्बन्ध मे कुछ दूसरी मान्यता हो कि वह सामाजिक 
धरातल से उँचा है, आत्म-वाद की भित्ति पर अवस्थित है, आत्मा से परमात्मा-- 
नर से नारायण बनने का, संसार से मोक्ष की ओर ले जाने का साधन है तो समाज 
के सब नियम धम-शात्र के द्वारा विहित हो ही नही सकते। जिन कार्यों में हिंसा, 
मोह, राग, द्वेप की परिणति होती है, वे समाज के लिए. चाहे कितने ही उपयोगी, 
आवश्यक, अच्छे या उपादेय हो, फिर भी धर्म-शास्त्र उनका विधान नहीं कर सकते | 
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चिन्तन एक इतगामिनी धारा है, जिसमें उर्मियो के उतार-चढ़ाव होते हैं। उर्मि 
ऊपर उठती है तब ऊध्वे गमन की कल्पना होती है, वह नीचे आती है तब निम्न- 
गमन की कल्पना होती है। देखने वाला कह सकता है--यह असंगति है। पर जल- 
धारा को यह केसे मान्य होगा १ वह विसंगति नहीं, किन्तु गति का क्रम है। ऐसा 
क्रम सबमें होता है । जीवन में जो नानात्व है, वह विसंगति नहीं है। हमारा 
जीवन अनेक विरोधी तत्वों का सहज सामझस्य है | वह लौकिक भी है और अलौकिक 
भी है। यदि वह लौकिक ही हो तो अलौकिकता की कल्पना व्यर्थ होगी और 
यदि वह अलौकिक ही हो तो उसे लौकिक मानने का कोई अथे नहीं होगा | 


शरीर लौकिक है, इसलिए शरीर-प्रधान-दृष्टि को हम लौकिक जीवन कहते हैं। 
आत्मा अलौकिक है, इसलिए, आत्म-प्रधान-दृष्टिकोण को हम अलौकिक या आध्या- 
त्मिक जीवन कहते हैं। इसी तथ्य के आधार पर हम जीवन को दो दृष्टियो से देखते 
हैं। यह जीवन का बेँटवारा नहीं है, यह उसकी गति-विधियों का वेंटवारा है| धर्म 
हमारे शरीर की आवश्यकता नहीं है। शरीर को आवश्यकता है--भोजन की, पानी 
की और पदार्थों की | वह ख़य॑ पदार्थ है और पदार्थ तक ही उसकी गति है। धर्म की 
आवश्यकता है आत्मा को| जिन्हें आत्मा में आस्था है, उनके लिए धम्म का मूल्य 
सर्वोपरि है। जिन्हें आत्मा में विश्वास नही, उनके लिए धर्म उतना ही मूल्यहीन है, 
जितना कि एक आध्यात्मिक के लिए पदार्थ | धार्मिक व्यक्ति भी पदार्थ का उपयोग 
किए बिना नहीं जी सकते, पर उनकी दृष्टि में उसका कोई खतन्‍्त्र मूल्य नहीं होता | 
अनात्मवादी मी धर्म के सामान्य नियमों का अनुगमन करते हैं, पर उनका लक्ष्य धर्म 
के द्वारा आत्मा को मुक्त करने का नही होता | 


इस समय हमारे सामने तीन दृष्टिकोण हैं। कुछ लोग धर्म को खीकार ही नहीं 
करते। उनके कर्त॑व्य-निर्य के माध्यम देश, काल और परिस्थिति होते हैं। इुछ 
लोग धर्म को खीकार करते हैं और समाज की हर आवश्यक सेवा को धर्म मान कर्तव्य 
और धर्म को एक ही मानते हैं। कुछ लोग धर्म को खीकार करते हुए भी समाज 
का आत्म-विकास करने वाली सेवा को ही धर्म मानते हैं। वे धर्म और कतंव्य को 
सर्वेथा एक नहीं मानते। सामाजिक अभ्युदय की दृष्टि से पहला विकल्प जितना 
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सरल है, उतना दूसरा या तीसरा नहीं है। तीसरा इसलिए, सरल नही है कि वह 
धर्म को समाज के अमभ्युदय का प्रमुख साधन नहीं मानता, दूसरा इसलिए, नही कि 
वह समाज के अभ्युदय को प्रधानता देता है ओर उसका साधन बनाता है--मोक्ष के 
हेतभूत धरम को | बह जिस साध्य की प्राप्ति के लिए, धर्म है, उसे गौण करता है 
ओर जो साध्य गोण है, उसे प्रधान बनाता है। 

समाज के अभ्युदय फे लिए जितना महत्त्व अथे-नीति ओर व्यवस्था का है, 
उतना धर्म का नही है और समाज-विकास के लिए, जितना महत्त्व धर्म का है उतना 
अर्थ नीति और व्यवस्था का नहीं है। अभ्युदय से हमारा अमभिप्राय है--भौतिक 
प्रगति ओर विकास से हमारा अभिप्राय है---चारित्रिक प्रगति | समाज का भौतिक 
संस्थान अर्थ से आगे बढ़ता है। धर्म का उससे यदि कोई सम्बन्ध है तो वह इतना 
ही है कि उसका अर्थ-नीति पर अंकुश रहे, उसे विकृत न होने दे | समाज का 
चारित्रिक विकास धमस से होता है। अथ का उससे यदि कोई सम्बन्ध है तो वह 
इतना ही है कि परिष्कृत अर्थ-नीति में धर्म को विकसित होने में वाह्य परिस्थिति- 
जनित कठिनाई का सामना नहीं करना पड़ता | अभ्युदय और विकास को एक 
मानने पर इधर धार्मिक जठटिलताएँ वढ़ी तो उधर समाज-व्यवस्था भी जटिल वनी | 
इसीलिए. समय-समय पर समाज के प्रमुखों ओर चिन्तकों को कहना पढ़ा--धर्म ओर 
समाज-व्यवस्था का मिश्रण न किया जाए, । 

डा० वाराचन्द ने अपने रेडियो भाषण में कहा-- जहाँ तक धर्म का सम्बन्ध 
आध्यात्मिक अनुभव से और सत्य, ल्ञाग जेसे शाश्वत सिद्धान्तो से है, वहाँ तक इसके 
वारे में कोई झगड़े की गुंजाइश नहीं। अथथ और राजनीति से इसका सम्बन्ध जोड़ना 
उचित नही | क्योंकि ये बातें देश-काल के अनुसार बदलती रहती हैं। यदि इनमें 
परिवर्तन का विरोध किया जाय तो समाज गतिहीन और जड़ हो जाता है। इसलिए, 
समाज या राजनीति के सामयिक परिवर्तनों को धर्म में परिवर्तन नही समझना 
चाहिए। आज के युग में इहलौकिक और पारलोकिक विपयों को अलग रखना 
ही ठीक है।” 

देनिक 'हिन्दुस्तान' के सम्पादक ने इनके भाषण का सारांश इन शब्दों में दिया 
है--आकाशवाणी दिल्ली से ६ अगस्त १९४८ को राष्ट्रीय कार्यक्रम में डा० ताराचन्द 
ने 'धर्म और राजनीति” विषय पर अंग्रेजी में भाषण किया।| उन्होंने कह+--धर्म 
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का जो आध्यात्मिक रूप है वह नहीं बदलता, न उसके बारे में कोई विवाद हौना 
चाहिए, पर धर्म का जो सामाजिक, राजनीतिक ओर आशिक रूप है, उसमें जमाने 
के साथ परिवरतेन जरूर होता है | इस परिवर्तन का अर्थ धर्म में परिवर्तन या 
हस्तक्षेप न समझा जाना चाहिए | उचित यह है कि आध्यात्मिक वातों में राज्यका 
हस्तक्षेप न हो ओर राजनीतिक या सामाजिक विषयो में घर्म दखल न दे |” 


धर्म क्‍यों ? 
अनात्मवादी धर्म को नहीं मानते। वे नीति को खीकार करते हैं और उसके 
उद्देश्य में वे स्पष्ट हें। उनके अमिमत सें---नीति एक सामाजिक आवश्यकता है 


ओर मनुष्य एक सामाजिक प्राणी है |” वस, यही विचार नीति का समर्थन करने के 
लिए पयांप्त है* ८६ | 


आहार, श्वासोच्छुवास, ईन्द्रियां, भाषा और मन--ये न आत्मा के धर्म हैं और न 
पुदूगल के | ये संयोगज हँ---आत्मा और शरीर दोनो के संयोग से उत्पन्न होते हैं 

भूख न आत्मा को लगती है ओर न शरीर को। भोग की इच्छा न आत्मा 
में होती है और न शरीर में। आत्मा और शरीर का योग जीवन है। जीवन में 
भूख भी है और भोग भी है। ये व्यक्ति के निजी धर्म हैं। इनकी पूर्ति कभी वैयक्तिक 
प्रणाली से होती होगी पर जब से समाज बना, शासन का उदय हुआ तब से 
इनकी पूर्ति सामाजिक प्रणाली से होती हैं| सामाजिक दायित्व क्रमशः विकसित 
हुआ है। | 
साधन अधिक होते हैं ओर उपभोक्ता कम, तब भूख और भोग समस्या नहीं 
बनते | साधन कम होते हैं और उपभोक्ता अधिक, तब वे समस्या वन जाते है, साधन 
पर्यात होने पर भी यदि संग्रह की वृत्ति अधिक होती है तो वे समस्या वन जाते हैं। 
आज सचमुच वे समस्या बने हुए हैँ--ग्रायः सभी जगह, विशेष रूप से उन देशों 
में, जों अविकसित या अल्प विकेसित हैं | आज के शासन तंत्र इनके समाधान 
में अनवरत लगे हुए हैं। मिन्न-भिन्न सामाजिक प्रणालियों का विकास इसी उद्देश्य 
से हुआ है। सामाजिक समस्या के समाधान के लिए समाज की विमिन्न प्रणालियों 
का प्रयोग ओर विकास हो--यह समझ में आने जेसा है। 

“इन दिनो एके नया विचार सामने आ रहा है, उसका संकेत है कि भूंख और 
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भोग की समस्या के समाधान में धर्म का योग होना चाहिए। भूखे लोगो की 
उपेक्षा कर, उनकी ओर ध्यान न देकर जो धर्म चलता है वह क्या धर्म है । 

लाखो आदमी भूख की समस्या से चित्रित हैं, उस दशा में धार्मिक लोग धस 
का उपदेश दें, उसका क्या अर्थ हो सकता है, जब तक वे भूखों की भूख मिटाने का 
यत्ञष न करें। 

यह विचार कोई सर्वथा नया नहीं है। नया मने इसलिए कहा है, कुछ जन- 
सेवक इसकी चर्चा आजकल अधिक करते हैं| जो घुद्धिवादी या समाज-विज्ञान की 
दृष्टि से सोचने वाले हं--वें इस विचार को अधिक महत्त्व नहीं देते। उसके पीछे 
एक निश्चित धारणा है ओर वह यथाथ है। हम भावावेग से मुक्त होकर देखें तो 
यह स्पष्ट दीखेगा कि समाज की समस्या का समाधान सामाजिक व्यवस्था के समयो- 
चित परिवतन से जितना सुलभ होता है, उतना दूसरे प्रकारो से नही | 

जीवन की भौतिक समस्याओं का समाधान यदि धर्म के पास हो ओर यदि धम 
का उद्देश्य उनकी पूर्ति करना हो तो उसे समाज-व्यवस्था से अधिक मूल्य नही दिया 
जा सकता | भौतिक ओर आत्मिक--ये दो भिन्न कोटि के अस्तित्र-क्रम हैं। भीतिक 
अखित्व-क्रम सामयिक है और आत्मिक अख्तित्व-क्रम त्रैकालिक | सामयिक व्यवस्था के 
साथ त्रेकालिक तत्त्व की संगति नहीं विठाई जा सकती | ये दो मित्र दिशाए 
हँ--एक वन्धन है ओर एक मुक्ति] भौतिक जगत्‌ आत्मिक अस्तित्व को मिथ्या 
या प्राप्त मानता है और आत्मिक जगत्‌ भौतिक उपभोग को वन्धन कारक 
मानता है। 
यद्यपि एक ही व्यक्ति भौतिक और आध्यात्मिक दोनो प्रकार का- जीवन जी 
सकता है, जीता है, किन्तु एक ही साथ दोनों प्रकार के जीवन नहीं जिये जा सकते, 
तात्पर्य की भाषा में एक ही क्रिया के द्वारा दोनों की आराधना नहीं की जा सकती। 
भौतिक पदार्थों का प्रयोग किए विना कोई भी देहधारी नहीं जी सकता-यह जितना 
सच है उतना ही सच यह है कि पुद्गल और आत्मा मे खरूप-कृत विरोध होता है, 
क्रियात्मक विरोध नहीं है। पोद्गलिक पदार्थ धार्मिक के लिए साधक या वाधक 
कुछ भी नही हैं। वे अपने खरूप में हैं, आत्मा अपने खरूप में है | 


विरोध या असंगति इनके संयोग की उपज है| आत्मा पुदगलों के सम्प्क॑ में 
आ जब ॒उनमें मूच्छित हो जाती है--उनकी उपलब्धि के लिए, अपने अस्तित्व के 
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प्रतिकूल कार्य करती है तव उनमें विरोधी योग बनता है। उस स्थिति में सुह्म 
पुदूगल आत्मा से चिपट जाते हैं। उनकी प्रतिक्रिया आत्म-हित्र के प्रतिकूल होती 
है। वे चेतन्य को आजृत्त करते हैं | इसीलिए धर्म के मनीपियों ने कहय--मूर्च्छा 
से बचो ; मूर्च्छा से वचने के लिए, पौदृगलिक पढदाथों के सम्पर्क से वचो। आवश्य- 
कता को भी अनिवायता की कोटि में ले आओ।| अनावश्यक मत लो और आव- 
श्यक भी वह लो, जो अनिवार्य हो | पदार्थ भले हों, आसक्ति न हो--यह सिद्धान्त 
जितना सरल है, उतना ही कठिन इसका आचरण है| पदार्थ को त्यागेविना 
आसक्ति को ल्लाग सके--यह सामान्य क्रम नहीं है। अपवबाद में कुछ उदाहरण 
मिलते हैँ, उन्हें सामान्य सिद्धान्त फे रूप में व्यवह्ृत नहीं किया जा सकता | 

लगभग सभी धम-अबर्तकों ने कहा--भोग छोड़ो, ल्लाग करो। ल्याग हमारे 
आध्यात्मिक विकास का सर्वोपरि मन्त्र है॥ लाग को केवल निपेघात्मक कहते वाले 
इस तथ्य को भुला देते हैँ कि आध्यात्मिक जगत्‌ में आत्मा के लिए उपादेय कुछ 
भी नहीं है। आत्मा अपने आप में पूर्ण है। उत्की पू्णता हेय पदार्थ सृह््म पौदृगलिक 
पदार्थ से तिरोहित रहती है। वह आत्मा का स्पर्श तभी कर सकता है जब 
आत्मा का उसमें लगाव होता है। ह्याग का अर्थ है--उसमें आत्मा का लगाव 
न रहे, नए सिरे से वह आत्मा का स्पश न करे। हेय अंश का त्याग होता है, 
इसका अर्थ है--उपादेय अंश का विकास होता है। दूसरे शब्दों में कहें तो 
आत्मा का विकास होता है। काण्ट ने कहा--नेतिक उच्चता के साथ सुख का 
साहचर्य होना चाहिए| त्याग संयम है, नेतिक उच्चता है। आनन्द आत्मा का 
सहज खरूप है| जब हेय अंश की निवृत्ति होती है, तव आनन्द का अखण्ड ख्ोत 
फूट पड़ता है । 

मनुष्य सामाजिक प्राणी है--यह चिरपोपषित मान्यता है| समाज की यह 
अपेक्षा है कि मनुष्य एक निश्चित सीमा तक त्याग या आत्म-नियन्त्र०ण करे | इसमें 
धर्म के प्रति आस्था रखने या न रखने का कोई प्रश्न ही नहीं है। यह सर्वे सामान्य 
भूमिका है। मुमुकछु लोग समाज की अपेक्षा को सामने रखकर आत्म-नियन्त्रण नहीं 
करते। वे आत्मा को उध्वे गामी बनाने के लिए वैसा करते हैं। सामाजिक प्राणी 
में प्रायैषणा, विषयैषणा और सुतेषणा होती है। वह उनके लिए. कामना भी करता 
है, पर यह धर्म की उपासना नहीं है | 
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धर्म का अनुष्ठान आत्मा के अस्तित्व पर आधारित है*<७ | भगवान्‌ महावीर 
ने कहा-- 

(१ ) “इह लोक के लिए धर्म मत करो, 

(२ ) परलोक फे लिए धर्म भत करो, 

(३ ) पूजा श्लाघा के लिए धर्म मत करो, 

(४ ) केवल आत्म-शुद्धि के लिए. धम करो १५4 |” | 

भौतिक सुख-सुविधा के लिए धर्म करने का सिद्धान्त तब बना होगा, जब वह 
जनता के लिए दुष्प्राप्प थी। समाज-व्यवस्था के द्वारा जब वह सुप्राप्य हो गई, तब 
उसके लिए समाज-व्यवस्था के अतिरिक्त धर्म की आवश्यकता नहीं रही | इसी प्रकार 
जिन-जिन अगम्य ओर दुष्प्राप्य पदार्थों की उपलब्धि के लिए, मनुष्य इच्छुक थे, उन्हीं 
के लिए धर्म करते ,गए.| पर यह यथाथंवादी दृष्टिकोण नहों है। पदार्थ सुप्राप्य 
जो बने हैं, वे धर्म के द्वारा नही बने हैं । 

आत्मा भौतिक पदार्थ नही है, जो किसी समाज-व्यवस्था द्वारा उपलब्ध किया 
जा सके। वह इन्द्रिय, मन और बुद्धि से परे है। उत्की उपलब्धि के लिए इनकी 
स्थिरता अपेक्तित है। ध्यान और साधना की पद्धति का विकास इसी निमित्त से 
हुआ है | 
मन, वाणी और शरीर की चज्चलता जितनी अधिक मिट्ती है, उतनी ही अधिक 
उसकी उपलब्धि होती है। पदाथ की प्राप्ति के लिए भी स्थिरता की ससीम साधना 
करनी होती है; किन्तु उसकी असीम साधना केवल आत्मोपलब्धि के लिए ही की 
जाती है। अनात्मवादी का चरम तत्व दृश्य जगत्‌ से आगे नहीं है | आत्मवादी 
का चरम तत्व दृश्य ही नहीं है। दृश्य की आराधना दोनों के लिए. आवश्यक है 
ओर उसका निर्देशन समाज-शास्त्र से मिलता है। अदृश्य जगत्‌ की आराधना केवल 
आत्मवादी के लिए है, इसीलिए वह धर्म का आचरण करता है। इन्द्र ने राजर्षि 
नामि से कहा--परार्थिव | आश्चर्य है कि तुम प्राप्त भोगों का लह्याग करते हो १ और 
अप्रास भोगो की प्रार्थन करते हो ? किन्तु इससे तुम्हें पछताना होगा | 

राजर्षि.ने कहा--'ये काम भोग शल्य हैं, विष हैं, आशीविष सर्प के समान 
भयंकर हैं| जो इनकी प्राथना करता है, वह काम-भोगों को भोगे बिना भी दुर्गत्ि 
सें जाता है*५९ | 
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विरक्त आत्मा की मोक्ष में जो आस्था होती है, उसे अनुरक्त आदमी नही पकड़ 
सकता और अनुरक्त की पदार्थों म जो आस्था होती है, उसे एक विरक्त आदमी नहीं 
समझ सकता | किन्तु यह स्पष्ट है कि भोग के लिए यदि धर्म हो तो उतका वास्तविक 
उद्देश्य ही नष्ट हो जाता है और धर्म से यदि भोग मिलते हों तों उसका खरूप ही 
नष्ट हो जाता हैं| 

भगु पुरोहित ने कहा--पुत्री। जिसके लिए लोग तप करते हैं, वे सब धन, 
स्त्रियां, खनन ओर काम-भोग तुम्हें प्राप्त हैं, फिर किसलिए तुम मुनि बनना चाहते हो! 

पुत्री ने कहा--पिता | धर्म की आराधना करने में धन, खजन और काम-भोगोंका 
क्या प्रयोजन ? ११० 

घन से भोतिक जीवन को सुखद बनाया जा सकता है, अपनी या पराई कठिनाइयों 
को मिठाया जा सकता है। विपमता से उत्मन्न दौर्मनस्थ का अन्त किया जा 
सकता है, किन्तु धर्माराधना के लिए उसका कोई प्रल्नन्ष उपयोग नहीं है। परोक्ष- 
सहायता की बात दूसरी है। भीतिक स्थिति कहों आ्रात्मिक विकास की ओर 
आत्मिक स्थिति कहीं भौतिक विकास की परोक्ष सहायक हो सकती है। 

प्रश्न अभी शेप है कि जो अ्रधिकसित जातिया हैं, जिनके सामने भूख, व्याधि 
आदि अनेक समस्याएं है, उनकी सेवा में जो न लगे, दरिद्र नारायण की उपासना 
न करे, गरीबी मिटाने का यत्ञ न करे, उसकी धर्म-साधना केसी है ? यह करुणा का 
मनोभाव है| पुरानी समाज-व्यवस्था में करणा का विशेष महत्त्व रहा है| समर्थ 
लोग हीन-दीन जनों पर दया दिखाए---इस करुणा धर्म को मान्यता मिलती रही है। 
वर्तमान थुग अधिकार जागरण का युग है। इसमें करुणा को महत्त्व नहीं दिया 
जाता | अ्रविकसित जातियों का विकास करना, गरीबी को मिटाना, सब को भौतिक 
विकास का समान अवसर देना, आज की समाज-व्यवस्था के प्रधान अंग हैं। इन 
समस्याओं को धर्म के द्वारा केसे सुलकाया जा सकता है, भौतिक विकास में धर्म 
कहाँ तक साथ दे सकता है? यह गंभीरता पूर्वक विचार करने योग्य है। यह 
निश्चित है कि समाज में अविकसित ओर विकसित का भेद रहा, एक पक्ष में गरीबी 
और दूसरे पक्ष में वहुलता रही, तो करता बढ़ेगी, घृणा फेलेगी और हिंसक क्रान्ति 
की संभावना सुदृढ़ हो जाएगी। इस परिस्थिति को सुलकाने के लिए अविकसितृ: 
जातियों को भौतिक साधत़ों से सम्पन्न करते का जो यत्ष किया जाता है, उसका 


हैँ 
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छंरूप भले ही आध्यात्मिक न हों, परन्तु परिस्थिति से उत्पन्न हिंसा की उत्तेजना को 
रोकने की दिशा में वह महत्त्वपूर्ण कदम है | 

भौतिक विकास का समाज-व्यवस्था की दृष्टि से, आत्मिक विकास का आध्या- 
लक दृष्ठि से मूल्य आंका जाए वो उनके स्वतन्त्र अखित्वों का हनन भी नहीं होता 
ओर किसी अनात्मवादी या आत्मवादी के सामने कोई समस्या भी उपस्थित 
नहीं होती | 

धर्म की उत्पत्ति भय, दुःख आदि निमित्तों से नहीं हुईं है, उतका निमित्त आत्मा 
का विकास, मुक्ति या पूर्णता की उपलब्धि है। 

जिनका दृष्टिकोण न पूरा सामाजिक है और न पूरा आध्यात्मिक है, वे न केवल 
समाज के अभ्युदय के लिए ही नीति को खीकार करते हैं ओर न विकास के लिए 
ही धर्म को| वे अभ्युदय॒ और विकास दोनो के लिए धर्म का सहारा लेना चाहते 
हैं। परिणाम यह होता है कि न नीति सफल होती है और न धम, न अभ्युदय होता 
है और न विकास | कोई भी सामाजिक व्यक्ति अभ्युदय और नीति की तव तक उपेक्षा 
नहीं कर सकता, जब तक वह सामाजिक जीवन जीता है, किन्तु विकासकी भावना 
उदबुद्ध होने के कारण वह धर्म की आराधना भी करता है। यह अभ्युदय और 
विकास, नीति और धर्म के प्रति सामजस्यपूर्ण दृष्टिकोण है | 


धर्म क्या है ? 


धर्म शब्द अपने आप मे उलमन भरा हैं| वह अभ्युदय के हेतुभूत विधि- 
विधानों व मोक्ष के साधनो तथा और भी अनेक अर्थों का वाचक है। अधिक उलकन 
का कारण भी यही है। यदि धर्म शब्द मोक्ष के साधनों का ही वाचक होता तो 
सम्भवतः इतनी उलमने नहीं बढ़तीं। अपने आपको सुधारक या क्रान्तदर्शी मानने 
वाले भी अपनी हर सामाजिक प्रवृत्ति को धर्म का रूप देने का लोभ-संवरण नहीं 
कर पा रहे हैं--यह वहुत बड़ा आश्चर्य है। अभ्युदय और विकास में कोई अन्तर 
ही न हो, नीति और धर्म एक ही हो तो धरम को अभ्युदय की भूमिका से आगे 
ले जाने का अर्थ ही फ्या है? समाज-नीति से प्रथक उसके अखित्व का खीकार ही 
क्यों ? धर्म का स्वीकार इसीलिए तो है कि उसका साध्य अअभ्युदय से मिन्न है। 
धर्म का स्वतन्त्र अस्तित्व इसीलिए, तो है कि उसका स्वरूप नीति से मिन्‍न है। 
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नीति से हमारा शअ्रभिग्राय है जीवन-यापन की व्यवस्थित पद्धति, अरभ्युदयकारक 
व्यवस्था | इसका खरूप धर्म से इसलिए, मिन्‍न है कि धर्म का आदि, मध्य या अन्त 
जो कुछ भी है वह अहिंसा है और नीति के सामने सर्वोपरि प्रश्न होता है--सामाजिक 
जीवन की उपयोगिता। सामाजिक उपयोगिता के लिए हिंसा आवश्यक हो तो 
वह नीति को मान्य हो सकती है, होती है, पर धर्म को घह मान्य नहीं हो सकती। 
खेती सामाजिक जीवन की अपेक्षा है, इसलिए, वह हिंसा होते हुए भी नीति द्वारा 
सम्मत है। धर्म-सम्मत इसलिए, नहीं कि वह हिंसा है, भत्ते फिर बह अनिवाय हो। 
एक दिन मोज्षार्थी को उससे मुक्त होना होता है, जैसा कि महात्मा गांधी ने लिखा 
हैं---/खेती इत्यादि आवश्यक कर्म शरीर-व्यापार की तरह अनिवाये हिंसा है। उसका 
हिंसापन चला नहीं जाता है और मनुष्य शान ओर भक्ति के द्वारा अन्त में इन 
अनिवाय दोषों से मोक्ष प्राप्त करके इस हिंसा से भी मुक्त हो जाता है? * *”-..दूसरी 
जगह वे इस तथ्य को इन शब्दों में खीकार करते हैं--यह बात सच है कि खेती 
में सूह्म जीवों की अपार हिंसा है*** |” धर्म की भूमिका पर चिन्तन करने वाले 
प्रायः समी धर्माचायों ने कृषि को अहिंसा--धर्म नहीं माना है। बढ़ा आश्वय तो 
यह है कि राजनीति की कसौटी पर धर्म को परखा जाता है। धर्म मोक्ष की कसोटी 
पर ही खरा उतर सकता है, राजनीति की कसौटी पर नहीं । धममं की चर्चा निर्विकल्प- 
समाधि, जीवन-मुक्ति, पूर्ण छंवर, पूर्ण अक्रिया ओर शरीर-मुक्ति तक चली जाती 
है, पर राजनीति इसे कब मान्य करेगी। आखिर हसे अपनी-अपनी सीमा के विधि- 
निषेधों का ध्यान रखना चाहिए। धर्म के विधि निषेधों को राजनीति या समाज- 
नीति की दृष्टि से तोलें और उनके विधि-निषेधों को धर्म की दृष्टि से तोलें तो उनमें 
पूर्ण सामंजस्य केसे होगा १ आत्म-विकास के जो उपादान हैं, वे धर्म हैं। आत्म- 
स्थिति ही धर्म है। 


प्रवृत्ति और निवृत्ति 


जब से मोक्ष की मान्यता चली है तब से ही प्रवृत्ति और निबृत्ति की चर्चाभी 
चल रही है | कुछ लोग प्रवृत्ति को अधिक महत्त्व देते हैं और कुछ लोग निदृत्ति 
को। सच तो यह है कि जीवन-काल में प्रवृत्ति को छोड़ा ही नहीं जा सकता और 
मोक्ष के लिए निवृत्ति की भी उपेक्षा नही की जा सकती। जैन मुनि के लिए पाच 
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समितियां प्रवृत्यात्मक धर्म है और तीन गुप्तिया निवृत्त्यात्मक धर्म है**१| कहा जाता 
है तेरापन्थ प्रवृत्ति को धर्म नहीं मानता--इसमें पूरी सचाई नहीं है। धर्म दो प्रकार 
के हैं--संवर ओर निजेरा | इनमे निजेरा प्रवृत्यात्मक धर्म है| अनागत कम-परमाणुओं 
का निरोध संवर से होता है ओर संचित कम-परमाशुओं का विनाश निजरा 
से होता है। ये निद्ृत्ति और प्रद्ृत्ति दोनो मिलकर मोक्ष की प्रक्रिया को पूर्ण बनाते 
हैं। केवल निव्त्ति से भी मोक्ष नही होता और वह फेवल प्रवृत्ति से भी नहीं होता | 
तेरापन्थ के अनुसार निवृत्ति से परिष्कृत प्रवृत्ति धर्म है। असयममय प्रवृत्ति धर्म 
नहीं है| प्रेम, आत्मौपम्य, सद्य-वचन, संतोप और श्याग--ये धर्म हैं। प्रशाचत्तु 
पंडित सुखलालजी की निम्न पंक्तियों का अभिमत तेरापन्थ को कब अमान्य रहा है! 
वे पंक्तिया थे हैं--“जो व्यक्ति सावंभौम महात्रतो को धारण करने की शक्ति नही 
रखता उसके लिए, जेन परम्परा में अशुवतो की दृष्टि करके धीरे-धीरे निवृत्ति की ओर 
आगे वढ़ने का मार्ग भी रखा है। ऐसे गहस्थों के लिए हिंसा आदि दोपों से अंशतः 
बचने का विधान किया है। उसका मतलव यही है कि गहस्थ पहले दोषो से बचने 
का अभ्यास करें| पर साथ ही यह आदेश है कि जिस-जिस दोष को थे दूर करें, 
उस-उस दोष के विरोधी सदंगुणों को जीवन में स्थान देते जाएं। हिंसा को दूर 
करना हो तो प्रेम और आत्मौपम्य के सदगुणों को जीवन में व्यक्त करना होगा | 
सत्य विना वोले और सत्य बोलने का वल विना पाए, असत्य से निवृत्ति केसे होगी * 
परिम्रह और लोम से वचना हो तो सनन्‍्तोष और त्याग जैसी गुण-पोषक प्रवृत्तियों में 
अपने आपको खपाना होगा**४ |” परन्तु उनकी वे पंक्तिया जिनकी रचना इन 
शब्दों भें है--दान का निषेध सावंजनिक हित प्रवृत्ति का निषेध इतना ही नहीं, 
जीव-दया पालन का भी निषेध, यह हुईं तेरापन्थ की निरवृत्ति*५?-...चिन्तन की 
गहराई लिए, हुए नहीं हैं| तेरापन्थ की मान्यता का यह वैसा ही चित्रण है जैसा 
कि स्थाद्वाद का निरसन करते समय शंकराचाय ने किया है| दान सरुग्रह का 
आवरण है--इस ऐतिदासिक तथ्य को पंडितजी जैसे मनीषी व्यक्ति दृष्टि से ओकल 
कर देते हैँ--यह आश्चर्य की बात है। क्‍या जेन आगम साहित्य सें. असंयेति-दान 
को धमं माना है ; *९६ “अ्रसंयति को दान देकर जो पुए्य-फल की इच्छा करता है, 
वह जलती हुईं अप्मि में वीज वोकर अनाज पाना चाहता है**० |” क्‍या यह आचार्य 
अमितगति की वाणी नहीं है १ कन्या-दानं, गो-दान, भूमि-दान आदि को धर्म की 
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कोटि में मानने से इन्कार नही किया है**५ 2 यदि यह है तो फिर "तिराप॑थ दान 
का निषेध करता है”--इस उक्ति के पीछे रहस्य क्या है? किसी कार्य को धर्म न 
, मानना और उसका निषेध करना--थे दोनो एक तो नही हैं। तेरापंथी लोग असंयति- 
दान करों मोक्ष-धर्म नहीं मानते--यह दान का निषेध केसे १ तत्त्व-चिन्तन की भूमिका 
में महात्मा गाधी ने माना कि खेती में हिंसा है, पर खेती में हिंसा मानने का अर्थ 
उसका निषेध केसे होगा १ आवश्यक कार्यों का निषेध नहीं किया जा सकता--यह 
जितना सच हैं उतना ही सच यह भी है कि आवश्यक होने के कारण हिंसा को 
अहिंसा ओर असंयम को मोक्ष-धर्म नही माना जा सकता | 

कृषि में हिंसा है, खाने में भी हिंसा है, जीवन चलाने में भी हिंसा है| जो 
हिंसा है वह है। उसे खीकार करने का अर्थ है--तथ्य का खीकार | मनुस्मृतिकार 
ने लिखा है-- शहस्थ के घर पाँच वध-स्थान हँ---चूल्हा, चक्की, बुहारी, ओखली ओर 
जल का घर+***?” | यह तथ्य की खीकृति है। इसका अर्थ निषेध केसे होगा! 
जीवन की आवश्यकताओं व सामाजिक अप्ेक्षाओं का निषेध किया भी केसे जा 
सकता है ! 

विनोवाजी ने लिखा है--“कुछ जेन बन्धु तो खेती करना पाप मानते हैं| खेती 
के काम से जन्त॒ओं की हिंसा होती है। पर वह हिंसा लाचारी की हिंसा है। शरीर 
के साथ-साथ कुछ न कुछ हिंसा जुड़ी हुई है, इसलिए, उससे वचकर आए नहीं रह 
सकते | धान्य उत्पादन करने में हिंसा होती है, वो क्‍या धान्य का व्यापार करने में 
हिंसा नहीं होती £ खाना पेंदा करने में पाप है, तो क्या खाना खाना पाप नहीं 
है?०० १? इसमें तथ्यों का विश्लेषण है। यह सत्य है--हिंसा धान्य उत्पन्न करने 
मे भी होती है और उसके व्यापार में मी। वह खाना पैदा करने में मी होती है 
ओर खाने में भी। पर जैन-दृष्टि से इसका फलित यह नहीं कि खेती मत करो, 
व्यापार मत करो या मत खाझ्ो। आनन्द श्रावक भगवान्‌ महावीर का प्रधान 
उपासक था | उसके बहुत बड़ी खेती थी | वह किसान भी था ओर बारह त्रती 
श्रावक भी | खेती हिंसक धन्‍्धा है और प्याज का धन्धा या व्यापार हिंसक धन्धा 
नहीं है--ऐसा गलत विचार भी कुछ लोगों में दृद़मूल वना, पर 'यह वास्तविक नहीं 
है। महापुराण में व्याज को आरत्ं-ध्यान माना है--भहाहिंसा का हेतु माना है| 
वतमान के, अ्रधिकांश जैनी खेती नहीं करते, इसका कारण अहिसा-दृष्टि नहीं है। 


जेन तत््व चिन्तन | [७१ 


उसका कारण है--सुविधावाद, ऐश्वर्य और आरामपरता | कुछ स्थानों के, जेसे कच्छ 
में जेन बन्धु अभी भी खेतीहर हैं। १६ वीं शताब्दी में राजस्थान में मी बहुत जेनी 
खेती करते थे। जो लोग आज लखपती था करोड़पती हैं, उनके बाप-दादा किसान 
भी थे| जैन धर्म की अहिंसा का खेती से विरोध कहाँ है ? आचाये मिक्तु ने भावक 
के बारह बतों की विवेचना की है। उसमें उन्होंने भ्रावक को खेतिहर के रूप में 
प्रस्तुत किया है। भावक गुरु के पास आता है और वारह ब्रतों को खीकार करने 
की प्राथना करता है। पहला तब्रत अहिंसा है। उसे खीकार करते समय वह कहता 
है--“प्रभो | पहले व्रत में हिंसा का प्रत्याख्यान होता है। हिंसा दो प्रकार की है- 
प्रस जीवों की हिंसा और स्थावर जीवों की हिंसा | स्थावर जीवो की हिंसा न करूँ तो 
पेट नही भरता, इसलिए मैं चस जीवों की हिंसा का त्याग करता हूँ. और स्थावर 
जीवों की हिंसा का परिमाण करता हूँ। एक बात और है--मैं इतना सहिषूतु नहीं 
हैँ कि अपराधी को छ्षमा कर सकूँ। में उन्ही ज्रत जीवो को नहीं मारूँगा जो 
अपराधी नही हैं| अहिंसा में सावधानी की बहुत आवश्यकता है, में इतना सावधान 
नही हूँ। मैं धान तौलता हूँ, गाड़ी पर चढ़कर गावो मे जाता हूँ, खेती करता हूँ, वहाँ 
बहुत जीव मर जाते हैं, इसलिए में वहाँ सकलल्‍्प पूर्वक तरस जीवों को मारने का प्रत्या- 
झुयान करता हू**१ |?! 


यह प्रसंग आंचाय भिक्तु के दृष्टिकोण पर भी प्रकाश डालता है | उनका दृष्टिकोण 
यही था कि हिंसा को, भले फिर वंह अनिवार्य हो, अहिंसा न माना जाए। 
जो अहिसा नही है, उसे मोक्ष-धर्म की बुद्धि से न किया जाए। सामाजिक प्राणी 
समाज की आवश्यकताओं को पूरा न करे--यह प्रतिपाथ न उनका था और न किसी 
भी तेरापंथ के आचाये का कभी रहा है | 


कृषि जो समाज की आवश्यकता है 


जहाँ देह है वहाँ आहार है। जहाँ आहार है वहाँ प्रयत् है। जहाँ प्रयक्ष है 
वहाँ सहयोग है। समाज और क्या है? सहयोग का विनिमय ही तो समाज है। 
समाज आंकिक नहीं होता चह ग़ुण-भातन्रिक होता है। इसीलिए, समाज की जो 
आवश्यकता हैं, वह व्यक्ति की आवश्यकता है और जो व्यक्ति की आवश्यकता है, वह 
तिमाज की , आवश्यकता है| कृषि समाज की आवश्यकता है, जब मनुष्यों के /लिए. 
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वृत्षज आहार पर्यात नही रहा तब वे अन्नाहारी वनें। जैन साहित्य के अनुसार 
भगवान्‌ ऋषभदेव ने प्रजा के हित के लिए कृषि का उपदेश दिया३९* | 

कृषि समाज के निवाह और अभ्युदय का दहेठु है, इसलिए यह प्रजा के लिए 
हितकर है 3०3 | 

प्रजा के लिए कृषि जितनी हितकर है, उतना ही हितकर वाणिज्य है। आयात- 
निर्यात के विना आवश्यकता पूर्ण नहीं हो सकती | समाज के लिए. कृषि भी हितकर 
है, वाणिज्य भी हितकर है, और भी अश्रनेक कार्य हितकर हो सकते हैं | हिंसा भी समाज 
के लिए हितकर है | सुरक्षा के साधन और शस्त्रासत्र भी उसके लिए हितकर हैं। एक 
शब्द में समाज के लिए जो आवश्यक है वह सब हिंतकर है | समाज का हित निर्वाह की 
सामग्री उत्तन्न करने में है--और अभ्युदय करने में है--प्रदार्थों का विकास करने में है | 
इस रेखा तक सम्भवतः मतदह्ध नहीं है। एक अनात्मवादी भी--जिसके लिए अर्दिसा 
नीति हो सकती है, धर्म नहीं--समाज का अभ्युदय चाहता है और उसके निर्वाह 
की साधन-सामग्री को उत्तन्न करना चाहता है। एक आत्मवादी भी वैसा ही चाहता 
है, जिसके लिए. अहिंसा का मूल नीति से वढ़कर होता है| सामाजिक हित का 
जहाँ प्रश्न है वहाँ एक आत्मवादी और अनात्मवादी दोनो का धरातल एक है। किन्तु 
आत्म-हित का प्रश्न अनात्मवादी के लिए नगण्य है और आत्मवादी के लिए वह 
महत्त्वपूर्ण है। अहिंसा आत्मवादी के लिए धर्म है। इसलिए वह जिस प्रकार 
समाज-हित की दृष्ठि से सोचता है, उसी प्रकार हिंसा और अहिंसा की दृष्टि से भी 
सोचता है। जिससे समाज का हित सधता है---निर्वाह और अभ्युदय होता है, वह, 
सारी. प्रवृत्ति अहिंसा है---यह केसे माना जाए? यदि यह माना चाए तो इसका 
निष्कर्ष होगा कि जो समाज के लिए. आवश्यक है, वह अहिंसा है ओर जो अना- 
वश्यक है, वह हिंसा है | | 

भगवान्‌ ऋषमदेव ने जनता की आवश्यकता को समझ कृषि का उपदेश दिया 
परं उसे श्रहिंसा नही कहा । आचाय॑ हेमचन्द्र ने लिखा है--थि सब कृषि, 'वागिज्य 
आदि कार्य सावग्र हैं--हिंसा के दोष से युक्त हैं, फिर भी खामी (ऋषमदेव) थे लोका- 
नुकम्पा से - प्रेरित होकर इनका प्रवर्तन किया क्योंकि राजा होने के नाते ऐसा करना 
वे अपना कतंव्य मानते थे? "४ |”? -आवश्यक होने मात्र से हिंसा अहिसा नहीं बन 
जाती [ जों हिंसा है, वह पाप है| पापे का एक झथे होता है--निन्दनीय आचरण | 
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इसलिए यह चर्चा होना अस्वाभाविक भी नहीं है। इस विषय की चर्चा भारत 
से बाहर भी हुईं है। अमरीकी वैज्ञानिक डाक्टर अलेक्जेण्डर एफस्कच ने खित में 
अहिंसा! शीर्षक अपने लिखित भाषण में अहिंसा के बारे में कई प्रश्न उपस्थित 
किए हैं। न्‍ 

उन्होंने लिखा है--पृथ्वी से अन्न को उपजाने अर्थात्‌ खेती करने का--- 
स्वोपरि अहिसा पालन के संग मेल नहीं खाता है) खेती में निश्चय हीं, वनस्पति 
के साथ ही नहीं, पशुआशियों के साथ भी संग्राम करना पड़ता है। जहाँ तक वन- 
स्पति का सम्बन्ध है, किसान अपनी फलों के साथ इतनी हिंसा नहीं करता है, 
जितनी वह अपनी खेती की जमीन पर स्वतः उगने वाले पौधों के साथ करता है [” 


“सर्व उच्च आदशों की तरह, अहिंसा के आदशे का भी पालन करना सहज नहीं 
है, जिस स्वाभाविक ढंग से मनुष्यों को चलना श्रौर खाना आता है, उत्त तरह 
अहिंसा का पालन नहीं आठा | जिस संसार में जीवित प्राणी जमीन और खाद्य के 
लिए निरन्तर प्रतिदृ॒न्द्िता करते रहते हैं; जिस संसार में एक प्राणी दूसरे प्राणियों 
को खाकर ही जिन्दा रह तकता है, उसमें अहिंसा का पालन अत्यधिक कठिन है] 
शायद अपने चरम रूप में अहिंसा का आदश भी, उत आदर्श की तरह रहेगा, जित 
पर पहुँच सकने के वजाय, आदमी पहुँचने की चेष्टा ही करेगा | 

महात्मा गांधी ने भी इस विषय पर विशद चर्चा की है | उन्होंने खेती को 
अनिवार्य माना है, सदोष भी माना है, उस दोष की शान आआरादि के द्वारा मुक्ति हों 
जाती है, यह भी माना है और व्यवह्ार-शास्त्र की दृष्टि से उसे शुद्ध पुण्य कर्म भी 
माना है--- हिंसा तो सभी समय हिंसा ही रहेगी और हिंसा मात्र पाप है। किन्तु 
जो हिंसा अनिवाये हो पड़ती है, उसे व्यवहार-शास्त्र पाप नहीं मानता) इसलिए 
यजञार्थ की शई हिंसा का व्यवहार-शास्त्र अनुमोदन करता है और उसे शुद्ध पुर्य कर्म 
, मानता है २९० [” व्यवहार की भूमिका सें इसे पाप सम्मवतः कोई भी नहीं 
- मानता| भूमिका-मेद और विभिन्‍न हृ्टिक्रोषों से देखा जाए वो इसमें कोई कठि- 
नाई नहीं है | 

: क्षि संव लोग करें--यह विचार भ्रम की प्रतिष्ठा के लिए सहज है पर व्याव- 
हारिक है या नहीं-इस चर्चा से यहाँ नहीं जात़ा है| फिर भी यह स्पष्ट है कि 
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प्ीमाजिक जीवन परस्पर के सहयोग की मित्ति पर टिका हुआ है | उसके सहयोग 
का अर्थ विभिन्‍न श्रमों का विभाजन है--इसीलिए, सव खेती करें--यह आ्राग्रह भी 
विशेष मूल्यवान्‌ नहीं है। किन्तु वर्तमान स्थिति में खाद्यान्नों की कमी है। जन- 
सख्या तीत्र गति से बढ़ रही है। कृषि-सवर्धन के लिए, जनता को प्रोत्साहित करना 
विशेष अपेक्षित है। इस अपेक्षा को सामयिक धम तक ले जाया जाए, वह एक 
दूसरी बात है किन्तु उसे शाश्रत धर्म--अहिंसा-धर्म का रूप न दिया जाए | 
देह-मुक्ति की साधना को देहिक आवश्यकताओ की पूर्ति के लिए, न खपाया जाएं | 
परिस्थितिया समाज-शास्त्रीय स्तर पर जितने सहज ढग से सुलक सकती हैं, 
उतनी सहजता से धर्म-शास्त्र और व्यवह्ार-शास्त्र को मिश्चित करने पर नहीं सुलझती | 

क्रषि कृषि करें--इस पर थोड़ी विचार करना आवश्यक है। घर से मुक्त होकर 
फऋ्रूषि बने ओर फिर वह कृषि करे--यह बात व्यवहार में उतनी सरल नही है, जितनी 
हैम सोचते हैं। कृषि के पीछे घर की सारी व्यवस्था जुड़ी हुईं है। ऋषि कोरा घर 
ही नहीं छोड़ता है, वह भूमि भी छोड़ता है और-ओर साधन-सामग्री को भी छोड़ता 
है। ऋषि अनुत्यादक न हो जाए---यह विचार वर्तमान की परिस्थितियों से उपजा 
है। संन्यास या मुनि-जीवन की परिकल्पना में कृषि का स्थान नहीं है, उनका 
आहार खतन्त्र भाव से मिक्षा देने वाले एहस्थो के इंच्छाबंत्त आत्म-संकोच से प्राप्त 
होता है। इसलिए थे उत्पादको पर भार नहीं वनते | और यह सच है कि वें 
उत्पादक बनकर जो देहाध्यास का त्याग और <देह-मुक्ति चाहते हैं, उसमें लीन नहीं 
हो पाते। 

डा० श्रल्लेक्जेग्डर ने लिखा है--/अहिंसा का पालने सब मनुष्यों के लिए -समान॑ 
भाव से कठिन भही है। पुस्तको में रत पण्डित, मिक्षाचारी साधु, कलाजीवी तथा 
ध्यवसायी मी यदि थे दूसरे मनुष्यो के साथ अपने व्यवहार में न्यायशील हो, निर्दय 
“'शिकारों' से 'विरत रहें और नाना प्रकार फे उत्माती कीदामुओ से समय-समय पर 
होने वाली छोदी-मोदी विरक्तियों को सहन करने को तेयार हों, तो वे अन्य प्राणियों 
को अत्यच माव से बहुत ही कम कष्ट पहुँचाते हुए अपना जीवन व्यतीत कर सकते. 
हैं। लेकिन इन सब लोगों को भी मोजन करना ही पड़ेगा और यदि उनका भोजन 
उन खेतों से आता है जहाँ अहिंसा! का प्राल॑ंन. नही होता, तो भोजन करने में थे 
परोक्षु हिंसा या परझेत॑ हिंसा के अनुमोदन करते हैं->यद्यपि उन्होंने कभी इन खेतों 
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को . नहीं देखा है और यह जानते भी नहीं हूँ कि वहाँ क्‍या होता है? लेकिन वे 
बिल्कुल निर्दोष नहीं माने जा सकते हैं ओर वे उनके भोजन को उत्पन्न करने वाले 
किसान के द्वारा की गई अहिंसा के नियमों के व्याधातो के भागी हुए बिना नहीं 
रह सकते हैं।” 
अनुमोदन की यह परिभाषा उन पर लागू होती है जिन्हें अपने लिए, रोटी पकाने 
प१कवाने, पकाने वाले का अनुमोदन करने का त्याग नहीं है। जिसने ऐसा त्याग 
किया है, जिसके जीवन-निर्वाह का एक भात्र विकल्प यही है कि कोई अपने खाने में 
से कुछ भाग दे--खय्य कम खाए, दूसरा वना उतकी पूर्ति न करे--वह खाए बेसा 
न मिले-ती न खाए, अनशन करे वही उसके अनुमोदन से बच सकता है। . 
तक हो सकता है यदि सभी लोग हिंता से बचने के लिए दूसरों पर निभेर हो 
जाएं तो समाज़ का निर्वाह केसे हो ः यह तके के लिए, तक है, व्यावहारिक नहीं 
है। ब्रक्मच्य की चर्चा छिड़ने पर ऐसा ही तक उपस्थित होता है, यदि सब, लोग 
ब्रह्मचारी वन जाएं तो यह संसार केसे चले १ पर सच यह है कि न तो सब॑ लोग 
ब्रह्मचारी,बनते हैं और,न सव पूर्ण अहिंसा का ही आग्रह रखते हैं। ,ये भाव उन्होंमे 
होते हैं. जिनमें विशिष्ट वेराग्य का उदय होता है। यह उदय सब मे कैसे हो सकता 
है और यदि हो जाएगा तो फिर ऐसा तर्क कोई करेगा ही नहीं | 
#,“* एक व्यक्ति आश्रित है। फिर भी एक नहीं है। राग, ढ्वेप, मोह-युक्त विचार 
या अदृत्तियां व्यावहारिक हैं और तदू-वियुक्त विचार एवं प्रवृत्तियां आध्यात्मिक हैं। 
उदाहरण खरूप खाद्य-व्यवस्था, यातायात-व्यवस्था, चिकित्सा-व्यवस्था, सुरक्षा आ्रार्दि 
कार्य व्यावहारिक हैं। अहिंसा, सत्य आदि आध्यात्मिक हैं| लोक-व्यवहार मे 
व्यावहारिक कार्यों का महत्त्व है और आध्यात्मिक दृष्टि से आध्यात्मिक कार्यों का 
महत्त्व है। इस प्रकार दोनो का कार्यक्षेत्र एथकू-प्रथक्‌ मानने से यथा सम्भव दोनों 
की खतन्‍्त्रता में कोई बाधा नहीं आती। जैसा कि एक पादरी के प्रश्न के उत्तर में 
महात्मा गाधी ने लिखा है--राष्ट्र आपके खास्थ्य, यातायात, विदेश सम्बन्धी 
मुद्रा आदि अनेक बातों की देखभाल करेगा, किन्तु मेरे यो आपके धरम की देखभाल 
नही करेगा? ९< | यह प्रत्येक व्यक्ति का निजी मामला, है |” 


््् >८:20< (5 ५0९: 
+ जीवन के दो खोत हैं--आध्यात्मिक और व्यावद्वारिक | ये दौनों****** 
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टिप्पणियां 


१--इह भेगेसि नो सन्ना भवइ,-कम्हाओ दिसाओ वा आगनओ्नो अहमंसि १ अत्थि 
मे आया उबवाइए वा नत्यि ? के वा अहम॑सि १ के था इओश्चो चुओ इह पेच्चा 
भविस्सामि] (आचारांग १-१) 
२--अन्नाणी कि काहीइ, किंवा नाहीइ सेय पावगं। (दशवेकालिक ४-१०) 
१--पढमं॑ नाण तओ दया | (दशवेकालिक ४-१०) 
४--येनाहं नामृता स्यां कि तेन कुर्याम्‌। 
यदेव भगवान्‌ वेद तदेव मे ब्रृहि || (बृहदारण्योपनिपद्‌) 
५--एकोहु धम्मो नरदेवताणूं, न विजए अन्नमिहेह किंचि । (उत्तराध्ययन १४-४०) 
६--आत्मा वा रे द्रष्टन्य $ भ्रोतज्यों मन्तत्यों निदिध्यासितव्यः | 
(हृह्वारस्योएनिषद्‌ २-४-४) 
७--तमेव सच्च णीस्संक ज॑ जिणेहिं पवेइय॑ | (भगवत्ती १-३-३०) 
८--सत्येन लभ्यस्तपसता द्वेप आत्मा, सम्यग्शानेन ब्रह्मचयण नित्यम। 
अन्तः शरीरे ज्योतिर्मयो हि शुश्रो, य॑ं पश्यन्ति यतयः क्षीणुदोषाः || 
(मुएडकोपनिषद्‌ ३-५) 
६--रागाद्वा द्वेपाद्ा, मोहाद्वा वाक्यमुच्यते हानृतम्‌। 
यस्य ठु नेते दोषास्तस्यानृतकारणं कि स्यात्‌॥ 
५ ०--अमभिषधेयं वस्तु यथावस्थितं यो जानाति येथाजानज्चामिपते स आप्तः | 
(प्रमाण नयत्तत्वालोक ४-४) 
११--से बेमि--अथ ब्रवीमि, (आचारांग १-१-३) 
१२--(5त्तराध्ययन २८-२०) 
१३--(उत्तराध्ययन र८-२६) 
१४---उत्तराध्यंयन २८-२४) 
१५--भोतव्यः श्रतिवाक्येभ्य), मन्तव््यश्चोपपत्तिमिः | 
मत्वा च सततंः ध्येयं, ' एते! दशेनहेत॒वः || 
१६०-दव्वाणंतव्भभावा, सब्वपमाणेद्टि जस्स उवलदो | 
* सब्दाहि तयविदवीहिं, वित्थासरइ त्ति नायव्वो ॥ (उत्तरध्ययुत्ञ र८ं-२४) 
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१७--आगमरचोपपत्तिश्च, सम्पूर्ण दृष्टिकारणम | 
अतीन्द्रियाणामर्थानां, सदुमावग्रतिपत्तये || (शानसार) 

०० इह द्विविधा-भावाः--हैतग्राह्म अहेतुग्राह्श्च- | पत्र हैदुमाहय दर णीऋखिलत्रा- 
दयः, तत्ाधकमप्रमाणसद्मावात््‌-..। . अहेतुग्राह्म अश्रभनन्यत्ादग्र:,- अस्मदाद 
पेच्या तत्साधकहेतूनामसंभवात्‌ , प्रकृष्शशानग्रेचरत्वात्‌ तद्धेवून्नामित्ति | 

(प्रशापना- बृज्ञि पद -१) 

१६--न च खभावः पर्यनुयोगमश्नुते--न खलु-किम्रिह -दहनों-दहति -नाक्राशमिति 
कोडपि पयनुयोगमाचरत्ति ] 

२०--श्रवण्ण॑ तु ग़ुरोः .ूर्व, मत्तन॑-तदनन्तरम:। 
निदिध्यासनमित्येतत्‌,, पूर्युबोधस्थ-कारणम, | .(शुकर्‌हस्थ .३-:४३) 

२१--जो हेउवायपव्ख़म्मि,-हेऔझो, आगमेय. आगमिश्ो | 
सी ससमग्रप्रसतझो, सिद्धांतविराहओ अन्‍्नों || (सम्मति प्रकरण ४५) 

२२--भगवान्‌ का समय ई० पू० ५२७ का है | 

३---(सूत्तकृतांगा १-१) 

२४--तस्य भ्रद्धेत_शिरः,| (तैत्तरीयोपनिषद) 

२५४--जुड्धिपूर्वा वाक॒, प्रकृतिवंदे | (वैशेषिक दर्शन) 

२६--योज्वमन्येत मूले, हैतुशास्राश्रयाद्‌. द्विजः.] 

स साधुमिवेहिष्कायों, नाखिक्रो.वेदनिच्दक्रः-॥(अनुस्याति २-११) .- 

२७--यस्तकेंगस्लुसत्धत्ते,- स-धर्म-बेद-नेतर)-] (मनुस्सति (२-१०६) 

अ८-- पंच बस्तु २४ छार) 

२६--(लोक तत्त्त निर्णय) 

३०--न भ्रद्ययेव लगि पक्षपातो, न ठेषमान्रादरुचिः/ परे 
यथावदासलपरीक्षया ठु॒॒ त्वामेव वीरप्रमुमाश्निता$ कम]: 

/“(अग्रोमव्यज़च्छे दिका -२६) 
खागम रागमात्रेण, द्वेषम्ान्मत-रागमम्र:। 
ने क्रयामस्व्थजामों वा, किन्तुजमप््यस्थया ह॒शा |-शानस्र) - 

ह३१--अमापप्रमेयसंशयप्रयोजनहष्ठन्तसिद्धान्तावयबतर्करनियय यत्नावज़ह्म वित लड़ा हैलाभा स- 

'जछलजपत्तिनिऋबस्थातानां: तत्वशानाद -निः्षेग्रसाधिगम;-](्ग्रसूत्र १-१) 


जैन तत्त्व चिन्तन [ 5१ 


३२--विपयौ धमंवादस्य, तत्तत्तन्त्रव्यपेज्षया | 
प्रस्तुतार्थपियोग्येव, धर्ममाधनलक्षणः || ( धर्मवादाष्टक ) 
३३--( शंकर दिग्विजय ) 
३४--अन्यत एव भ्रेयास्यन्यत एवं विचरन्ति वादिवषाः | 
वाक-सरम्भः क्वचिदपि न जगाद मुनिः शिवोपायम || ( वादद्वार्तिशिका ७) 
३५--६ महाभारत वनपव ३१२-११७ ) 
३६--यलानुमितोड्प्यय, कुशलेरनुमातृभिः | 
अमभियुक्ततरेरन्ये, रनन्‍्ययेबोपपयते ॥ 
जायेरन हेतुवादेन, पदार्था यद्यतीन्द्रियाः। 
कालेनेतावता प्रानः, कृतः स्यात्तेपु निश्चयः ॥| 
न चेतदेव यत्तस्मात्‌, शुप्कतकग्रहो महान | 
मिथ्याभिमानहेतुत्वात्‌ , द्याज्य एव मुमुक्षुभिः || 
( योगहृष्टि समुचय १४३-१४४-१४५ ) 
३७---सच्च॑ लोगम्मि सारभूय | ( प्रश्नन्याकरण २) 
३८--सल्यमायतनम्‌ | ( केनोपनिपद_ चतुर्थ खण्ड ८) 
३६--एकाप्यनाद्राखिलतत्वर्पा, जिनेशगीर्विस्तरमाप तक | 
तन्नाप्यसत्य त्वज सलमद्भीकुद खय खीयहितामिलापिन || 
( द्वेव्यानुयोगतकंणा ) 
४०--६ न्यायसत्न १-१-१, वैशेपिक दर्शन १-१-१ ) 
४१--( सर्व पढाय लक्षण संग्रह, पृष्ठ २७ ) 
४२--नानाविदुद्धयु क्तिप्रावल्यदीब ल्यावधारणाय वर्तमानों विचारः परीक्षा | 
४३--( सून्रकृतांग १-१-१ ) 
४४--( समवायाग ) 
४५४--( पड्‌ दर्शन समुच्चयय ७८-७६ ) 
४६--मनुष्या वा ऋषिपृक्तामत्सु देवानब्रुवन्‌ को न ऋषि भवत्तीति | तेम्य एवं त्क- 
ऋषि प्रायच्छुन"*-* ****( निरुक्त २-१२ ) 
४७--शुणाणमासओ दब्ब | ( उत्तराध्ययन २८-६ ) 
४८--सद्‌ दव्बं वो | ( मँगवती ) 
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४६--उत्पादव्ययशष्ययुफ्तं सत्‌ | ( तत्त्वाथे सूत्र ५-२६ ) 
४०--वैशेषिक दश्शनफार ने जहाँ द्रव्य के लक्षण में क्रिया शब्द का प्रयोग किया है, 
वहाँ जैन दर्शन में पर्याय शब्द का प्रयोग हुआ है---'क्रियागुणवत्‌ समवायिकारण- 
मिति द्वव्यलक्षणम! ( वैशेपिक दर्शन १-१-४७ गुणपर्यायाक्यो द्वब्यमः 
जैनसिंद्धान्त दीपिका १-३ | ) 
४५१--( पावझ्ञल योग, मीमांता श्लोक वार्तिक पृष्ठ ६१६, शास््र दीपिका | ) 
४२--घटमीलिः सुबर्णा्थी, नाशोत्पादस्थितिष्वलम | 
शोकग्रमोदमाध्यस्थ्यं, जनो यातरि सहेतुकम्‌ | 
( शात्रवार्ता समुच्चय ७ श्लोक २ ) 
५३--( भगवती १३-४-४८१ ) 
४४--एगे धम्मे-एकः प्रदेशार्थत्या अ्रसंख्यात्रप्रदेशात्मकलेडपि द्रव्या्थंतया तस्ये- 
कत्वात्‌। (स्थानांग वृत्ति १) 


प्प--लोयमप्रेत्ते, लोयपमाणें ( भगवती २-१० ) 
५६--( भगवती १३-४ ) 
४७-- भगवती १३-४ ) 
भ८--धर्माधम विम॒त्वात्‌ , संवेत्र च जीवपृदूगलविचारात्‌ । 
नोलोकः कश्रित्‌ स्था, श्र च सम्मतम्रेतदर्थाणाम || १ || 
तस्माद्‌ धर्माधर्मी, अवगाढौ व्याप्य लोकख॑ सर्वम | 
एवं हि परिच्छित्नः, सिद्धयति झ्ोकखद विध्ुत्ात्‌ ॥ २ ॥ 
( प्रशापना वृत्ति पद १) 
५६-शोकालोकव्यवस्थानुपपत्ते! । ( प्रज्ञापना छृत्ति पद १) 
६०--यो यो व्युत्तत्तिमच्छुद्धघदामिघेयः, संस सविपक्षः| यथा घटोडघटविपक्षुकः | 
यश्च लोकस्य विपक्षः सोइलोकः ( न्‍्यायालोक ) 
६१--लोक्थन्ते जीवादयो5स्मिन्निति लोक, लोकः--पधर्माधर्मास्तिकायव्यवच्छिन्ने, 
अशेषद्रव्याधारे, वेशाखस्थानकटिन्यस्तकरयुम्मपुरघोपलक्षिते आकाशखण्डे | 
( आचारांग टीका १-२-१ ) 
६२--अलोकाम्रंतु भावाग्रेभाविंः पश्चमिरुज्मितम्‌ | ह 
झनेरैद॒ विशेषेण, लोकाश्नात्‌ पुथंगीरितम्‌॥ (लोक प्रकाश २२८०) 
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६३--तगहा धम्माधम्मा, लोगपरिच्छेयकारिणो छुत्ता | 
श्यरहा गासे नुल्ले, लोगालोगेत्ति फो भेग्ो॥ (म्याग्रालोक ) 
६४--( भगवती ३-४ ) 
६४--किमय॑ भते । कालौति पतव्युयर ? गोयमा | जीया चेत्र अ्रजीवा चेब | (भगवती) 
६६--करुणु भते | उच्चा पच्णता ! गोयमा ! छ दवब्या पएणत्ता, त॑ जहा-धम्मत्यिकाए, 
्धम्म त्थिकाए, 'पागासत्पिकाए, जीवत्पिकाए, पुग्गलत्यिकाएं, श्यद्वासमए | 


( भगवती ) 
६७--भमयाति वा, 'रशयलियाति या, जीयाति था, हूगीमाति था परयुशंति | 
( स्थानांग ६५ ) 
६८--मीपेश भते । पोरगली, पोग्गले ? थीवे पोग्गलिबि पोग्गलेबि | 
( भगपती ८-१०-३६१ ) 


६६--देगों पान्माएिर शब्दरोप ( परिशिष्ट न० २) 
3७० जा ( भगवती १३-४ ) 
७१--+ म्थानाग २ ) 
७२--+ प्रशापना दृत्ति पद 
७३--( प्रगापना पृत्ति पद 
७४--( प्रशापना पृसति दद ११ 
४४--तएए्ग तीमेमेयोपरसिक्रगभीरमास्यरसर जोयण पर्मिउलाए सुधोसाएं घटाएं 
तिकयुनों उत्नालिखसाएं समरामीए सोहम्मे कप्पे "पण्शरर्टि संगृणुर्टि बत्तीतबिमाणा- 
वाससयमहस्सेटि ऋणणाएऋ सगूगाह वत्तीसं घग्टासयसस्साईं जमगसमग कणुकणा- 
राव काउ पयत्तार पि हत्या | ( यम्बृद्वीप प्रशति ५ ) 
७६--( भगपती १३-४५, २१० ) 
७३--शनामेकाम्‌ | ( साझय कौमुदी १) 
७८--मोडनन्तसमयः | ( उत्त्वार्थ सूप ५-४० ) 
७६--धम्मं श्रटम्मं झागास, दच्य॑ एक्फ्रेककरमाहिय | 
अणुन्ताणिय दव्वाणि, कालो पोराल जन्तयों ॥| ( उत्तराध्ययन रप्थ्ल ) 
८०-- भगयती २-१० ) 
८१--( उत्तराध्ययन ३६, स्थानांग २-४ ) 


# सिणि 
की 


किक 
किक 
पिकमकरी. पिरधाकाकीः. जिनका 
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८२---( भगवती १३-४, लोक प्रकाश २-३ ) 
८३--( उत्तराध्ययन २८, लोक प्रकाश २-५ ) 
८४--( प्रशापना वृत्ति पद १) 
८५--( लोक प्रकाश २-५ ) 
८६-- हिन्दी विश्व भारती अंक १ लेख १) 
८७--( हिन्दी विश्व भारती अंक १ ) 
प्८-- हिन्दी विश्व भारती अंक १ चित्र १) 
८६--कम्मओ रण भंते ] जीवे, नो अकम्मओ विभत्तिभाव॑ परिणमइ, कम्मओ शं जए 
णो अ्रकम्मओ विभत्तिभावं परिणमइ | ( भगवती १२-५४ ) 
६०--कर्मज लोकवेचिन्यं चेतना मानंसंश्व तत्‌। ( अभिधान चिन्तामणि कोष ) 
६१--जो तल्लताहणाणं फले विसेसों ण॒ सो विणा हेड कजतणओ्रों गोयम ! घडो व्य 
हेऊय सो कम्म | ( विशेषावश्यक भाष्य ) 
मलविद्धमणेव्य॑क्तियथानैकप्रकारतः | 
कम विद्धात्मविशसिसतथा नेकप्रकारतः || 
६२--क्रियन्ते जीवेन हेतुभियेन कारणेन ततः कम भण्यते | 
६३--ईश्वरः कारण पुरुषकर्माफलस्थ दर्शनात्‌ | ( न्याय सूत्र ४-१ ) 
६४--अन्तःकरणधर्मत्वं धर्मादीनाम्‌ | ( सांख्य सूत्र ५-२५ ) 
६५--न खलु यो यस्य गुणः स तत्मारतन्थ्यक्ृत्‌ | ( न्‍्यायालोक ) 
६६--रूबिं पि काये। ( भगवती १३-७ ) 
जीवस्स सरूविस्स | ( भगवती १७-२ ) 
वण्ण रस पंच गनन्‍्धा, दो फासा अद्धणिच्छया जीबे | 
णो संतति श्रमुत्ति तदो, ववहारा मुत्ति बंधा दो ॥ ( द्रव्य संग्रह गाथा ७ ) 
६७--रूवी जीवा चेव अरूवी जीवा चेव | ( स्थानाग २ ) 
६८-- भगवती ७-१० ) 
६६--दव्वं, खेत॑ कालो, भयोय भावों य हैयवों पंच | 
हेतु समासेशु दओ जायइ सब्वाण परागईणं || ( पश्च सग्रह ) 
१००-+ प्रशापना प० २३ ) 
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१०१--जीव खोटा खोटा कर्तव्य करे, जब पुदूगल लागे ताम | 

ते उदय आया दुःख ऊपजे, ते आप कमाया काम ॥ 

प्राप उदय थी दुःख हुवे, जब कोई मत करज्यो रोप | 

किया जिसा फल भोगवे, पुदुगलनों सूँ दोष || ( नव सद्भाव पदार्थ ) 
१०२--कम्म चिण॒ति सवसा, तस्सु दयम्मि उ परवसा होन्ति | 

रुक्ख॑ं दुरहइ सवसो, विगलइ स परवसो तत्तो ॥ ( बृहत्कल्प भाष्य १ ) 
१०३--कत्थवि वलिओ जीवो, कत्थवि कम्माइ हुँति वलियाइ | 

जीवस्स य कम्मस्स य, पुव्च विरुद्धाई बेराइ | 

( गण॒धरवाद अधिकार २ गाथा २५ ) 

१०४--इतस्पथाइविपक्वस्य नाशः-अदत्तफलस्थ कस्यचित्‌ पापकर्मणु) प्रायश्चित्तादिना 

नाश इत्येका गतिरित्ययंः | ( पातज्ञलयोग पाद २ सूत्र १३ ) 
१०५--सव्व जीवाएं पिय ए अक्खरस्स अणनन्‍्तभागो निच्चुश्घाडिओ्रो जइ पुण सो 

वि आपरिजा तेंग जीवो अजीवत्तं पाषिज्ञा-सुट्ठ॒ुविभेह समुदये, होइ पहा चद- 

सूराण। (यसन्न ४२ ) 
१०६-- प्रशञापना लेश्या पद ) 
१०७--तत्र द्विविधा विशुद्धलेश्या--'उवसमखइय” त्ति सूत्रत्वाहुपशमक्षयजा, केपां 

पुनरुपशमक्तयी १ यतों जायत इयमित्याह-कपायाणाम्‌, अयमर्थ:-कपायोप- 

शमजा कपायक्षयजा च, एकान्तविशुद्धि चाश्ित्येवमभिधानम्‌, अन्यथा हि 

ज्ञायोपशमिक्थपि शुक्ला तेजःपद्मे च विशुद्धक्तेश्ये संभवत एवेति | 

( उत्तराध्ययन बृत्ति ३४ आ० ) 

१०८--त श्रों दुगइ गामिणित्रो, तओो सुगगइगामिणित्रो | ( प्रज्ञापना १७-४ ) 
१०६--किण्हा नीला काऊ, तिशण्णि वि एयाओ अहम्मलेसाओ्रो | 

तेऊ पम्हा सुक्काए, तिण्णि वि एयाओ धम्म लेसाओ || 

( उत्तराष्ययन ३४-५६, ५७ ) 

११०--कर्माड्शुक्काकृष्ण योगिनस्निविधमितरेपाम | ( पातज्ञलयोग ४ सृन्न ७ ) 
१११--( सांख्य कौमुदी प्रष्ठ २०० ) 
११२--६ श्वेताश्वतरोपनिपद्‌ ४-५ ) 
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११३--अक्षणो मुखान्नि्गंता आ्राह्मणाः, वाहुभ्यां क्षत्रियाः, उरूस्या -वैश्या), -परेध्या 
शुद्राः, अन्त्ये भवा अन्‍्त्यजाः | 
११४--कऋम्म्ुणा बंभणों होइ, -खत्तित्रो होइ कम्मुणा | 
वइसो कम्मुणा होइ, सुद्दो हवइ कम्मुणा || ( उत्तराध्ययन २३-२५ ) 
न जच्चा वसलो होति, न जच्चा होति ब्राह्मणो | 
कम्मुना वसलो होइ, कम्मुना होति ब्राह्मणों | े 
( सुत्त निपात--आम्रिक-भारद्वाज सन्न १३ ) 
११४--तपसा ब्राह्मपो जातस्तस्माजातिरकारणम्‌ | ( महाभारत ) 
११६--अ्रव्यभिचारिणा साह्श्येन एकीकृतोंडथांत्ता जातिः | 
११७--मनुष्यजा तिरेकेव, जातिनामोदयोद्धवा | 
वृत्तिमेदाहिताड्े दाश्ातुर्विष्यमिहाश्नुते | ( महापुराण ३८-४५ ) 
११८--लक्ष॒ुणं यस्य यललोके, स तेन परिकौत्यते। 
सेबकः सेवया युक्त,, कर्षकः कर्षणात्तथा || 
धानुष्की धनुपों योगाद, धार्मिको धमंसेवनात्‌ | 
क्षत्रिःः छततस्नाणाद, श्राह्मणो ब्रह्मचर्यतः || ( पद्मपुराण ६| २०६-२१० ) 
११६--ल्लीशूदौ ना धीयाताम्‌ | 
१२०--न जाति-मात्रतो धर्मा, लभ्यते देहधारिमि) | 
सत्य-शीच-तपः-शील-ध्यानखाध्यायवर्जितेः || 
संयमोी नियमः शीलं तपो दान॑ दमो दया। 
विद्यल्ते ताह्विका यस्या, सा जातिमंहतती सताम्‌ || ( धर्मपरीक्षा १७ परि० ) 
'सम्बगूदशनसम्पल्नमपि मातद्भदेहजम | 
देवा देव॑ विदु मंस्मगूढहां्वारान्तरोजसम्‌ || (रज्ञकरण्ड श्रावकाचार श्लोक २८) 
१२१--गोत्तकम्मे दुविहे पण्णत्ते-तं जहा--उच्चागोए चेव णीया गोये चेव 
( स्थानाग २-४ ) 
१२२--संत्ााणकरमेणाग्य, जीवामरणस्स गोदमिति सण्णा | 
उच्च णीच॑ चरण, .उच्चे नीचे हवे गोदम्‌ ॥ (-गोम्मटसर कम १३.) - 
१२३--यूयते शब्धते उच्चावचेः शब्देय॑त्‌ तत्‌ गोनम्‌, उच्चनीच-कुलोत्त्तिलक्षणः पर्याय” 
विशेष, तद्विपाकवेय' कर्मापि गोनरम्‌, कारणे'कार्योप्चारात्‌, यंद्रा कमेणोई- 
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पादानविवक्षया गूयते शब्यते उद्चावचेः शब्देरात्मा यस्मात्‌ कर्मण उदयात्‌ 
तत्‌ गोत्रम्‌ | ( प्रश्ञापना वृत्ति २३ ) 
पूज्योड्पूज्यो बयमित्यादि व्यपदेश्यरूपा गा वाच जायतें इति गोत्रम्‌ 

( स्थानांग वृत्ति २-४ ) 
१२४--उच्चेर्गेनि पूज्यत्वनिवन्धनम्‌, इतरदु-विपरीतम्‌ | ( स्थानाग शत्ति १-४ ) 
उच्चम-प्रभूतधनापेक्षया प्रधानम्‌॥ अवचम--तुच्छघनापेक्षया अ्रप्रधानम्‌ | 
( दशवेकालिक दीपिका ५-२-२५ ) 
१२५--समुयाणं चरे मिक्‍्खु कुल॑ उच्चावयं सया। ( दशवेकालिक ४-२ ) 
१२६--जात्या विशिष्टो जातिविशिष्टः तद्भावो जातिविशिष्टता इत्यादिकम्‌ | वेदयते 
पुदूगल॑ चाह्मद्रन्यादिशक्षणम्‌ | तथाहि द्रव्यसम्बन्धाद राजादिविशिष्टपुरुप- 
सम्परिग्रहाद्‌ वा नीच-जातिकुलोत्पन्नोडपि जात्यादि सम्पन्न इब जनस्य 
मान्य उपजायते | ( प्रज्ञापना घृत्ति पद २३ ) 
१२७--( आचारांग घृत्ति १-६, प्रवचन सार १५१ द्वार ) 
१२८--जातिर्मातृकी, कुल॑ पेतृकम्‌ | व्यवहार धृत्ति उ० १) 
जाई कुले विभासा-जातिकुले विभाषा-विविध॑ भाषण कार्यम-त्ल्चेबम- 
जातिव्रक्षिणादिका, कुलमग्रादि अथवा मातृसमुत्था जाति, पितृसमुत्यं कुलम | 
( पिण्ड नियुक्ति ४६८ ) 
१२६-- उत्तराध्ययन ३ ) 
१३०--+ सून्नकृतांग ६-१३ ) 
१३१--- स्थानांग ४-२ ) 
१३२-- स्थानाग ४ २ ) 
१३३--वर्थुसहावो धम्मो, धम्मो जो सो समोत्तिणिदिद्यो | 
मोहकोहविहीणो, परिणामों अप्यणो धम्मो || ( कुन्दकुन्दाचार्य ) -- 
१३४--पुदूगलकम शुभ यत्‌ , तत्‌ पृण्यमिति जिनशासने ध्एम | 
( प्रशमरति प्रकरण गाथा २१६ ) 
१३५४०-अ्रतचारित्रा््यात्मके कर्मन्षयकारणे जीवस्यात्परिणामे। .._ 
( सूत्नकृतांग वृत्ति २-५ ) 
१३६--कर्म च पुदूगलपरिणामः, पुद्गलाश्राजीवा इति। ( स्थानांग बृत्ति ६ ) ' 
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१३७--धम्मः श्रुतचारित्रलक्षणः, पुण्य॑ तत्फलभूत॑ शुभकर्म | ( भगवती बृत्ति १-७ ) 
१३८--संसारोद्धरणखभावः | ( सून्नकृतांग वृत्ति १-६ ) 
१३६--सौवण्णियं पि खिमलं, वंधदि कालायसं पि जद्द पुरिसं | 
बंधदि एवं जीव॑, सुहमसुहं वा कद कम्म || ( समयसार १४६ ) 
१४०--यदशुभ ( पुदूगलकर्म ) मथ तत्‌ पापमिति भवति सर्वशनिर्दिष्टम | 
( प्रशमरति प्रकरण २१६ ) 
१४१--घर्माधमों पुण्यपापलक्षणौ | ( आचारांग बृत्ति ४ ) 
१४२--निरवद्य करगीस्यूं पुएय नीपजे, सावद्यस्यूं लागे पाप | (नव सद्भाव पदार्थ--पुए्य) 
१४३--पुएयपापकर्मोपादानानुपादानयो रध्यवसायानुरो धित्वात्‌ | ( प्रशापना पद २२ ) 
१४४--योगः शुद्ध+ पुण्याल्वस्तु पापस्य तद्विपर्यासः | 
( यूत्र कृतांग वृत्ति २-३-१७ तत्त्ताथे सूत्र ६-३ ) 
शुद्धाः योगा रे यदपि यतात्मनां, खबन्‍्ते शुभ कर्माण। 
काग्चननिगडांसान्यपं जानीयातू, हत निव तिंशर्माण || 
( शान्तसुधारस--आश्रव-भावनां ) 
१४५--( मगवती ८-२, तत्त्वार्थ सूत्र ६, नव सद्भाव पदार्य--पुण्य ) 
१४६--उुह-असुहजुत्ता, पु्णं पापं हवंति खत्चु जीवा | ( द्रव्यसंग्रह ३८) 
१४७--पृण्णाइ' अक्ुब्बमाणो-पुण्यानि पुण्यहेतुभूतानि शुभानुष्ठानानि अकुर्वाणः । 
( उत्तराध्ययन वृत्ति १३-२१ ) 
एवं पुण्णपयय॑ सोच्चा-पुण्यहेतुत्वात्‌ पुण्य॑ तत्‌ पद्चते ग्रम्यतेड्थोइनेनेति पद स्थान 
पुण्यपदम्‌ | ( उत्तराध्ययन वृत्ति १८-३४ ) 
१४८--तनरिवर्गसंसाधनमन्तरेण पशोरिवायुर्विफल॑ नरस्य | 

तन्नापि धर्म प्रवर॑ वदन्ति, न त॑ विना यद्‌ भवततोडर्थकामौ | ( यूक्तिपुक्तावली ) 
१४६--प्राज्यं॑ राज्यं सुभगदयितानन्दनानन्दनानां, 

रम्यं॑ रूप॑ सरसक्रविताचातुरी सुखरत्वम्‌।. 

” नीरोगलं गुणपरिचयः सजनत्वं सुबुद्धि।, 

किन्नु ब्रूमः फलपरिणर्ति धर्मकल्पइमस्य || ( शान्तसुधारंस--धर्ममविना ) 
१५४---#ंध्वंवांहुविरोम्येष, न च कश्रिच्दृणोति माम। 

धर्मादर्थक्ष- कोमश्, स. पर कि ने सेव्यतेत . 


जेन तत्त्व चिन्तन [ पं९ 
१५१--सति मूले तदु विपाकों जात्यायुभोंगाः | ( पातझल योग २-१३ ) 
ते हादपरितापफलाः पुण्यापुण्यहेतुत्वात्‌ | ( पातज्लल योग २-१४ ) 
१५६--जाति-जैन परिभाषा में नाम कर्म की एक प्रकृति । 
१४३--भोग-चेदनीय | 
१४४--यत्र प्रतिक्रमणमेव विषग्रणीत॑, तन्नाप्रतिक्रमणणमेव सुधा कुतः स्यात्‌ | 
तत्‌ कि प्रमायति जनः प्रपतन्न॒धो5धः, कि नोध्व॑मूध्वमंधिरोहति निःप्रमादः ॥| 
' '. ( समयसार ३० मोक्षाधिकार ) 
१४४--पुण्य तणी वांछा कियां, लागेंछे एकात पाप | ( नव सद्भाव पदार्थ ५२ ) 


१५६--नो इह लोगद्वयाए तव महिद्विजा, 
नो परलोगछ्याणए तव महिद्चिजा | 


नो कित्तीवण्णुसदसिलोगद्ययाएं तव महिद्धिजा, 
नन्नत्थनिजरध्धयाएं तव महिद्धिजा | ( दशवेकालिक ६-४ ) 
१५७--मेत्षार्थी न प्रवर्तेत तन्न काम्यनिषिद्धयोः |****** 
काम्यानि-खर्गादीट्साधनानि ज्योतिष्टीमादीनि, निषिद्धानि-नरकायनिष्टसाध- 
नानि ब्राह्मणहननादीनि | ( वेदान्तसार प्रृष्ठ ४ ) 
१५८--( उत्तराष्ययन २१-२४ ) 
१५६--( उत्तराध्ययन १०-१५ ) 
१६०--चबुद्धियुक्तो जहातीह उमे सुकृतदुष्कृते ( गीता २-४० ) 
१६ १--आखवो भव देतुः स्यात्‌ सम्बरो मोक्षुकारणुम्‌ | 
इतीयमाहंती दृष्टिसन्यदस्याः अपड्नम्‌ ( वीतराग स्तोत्र १६-६ ) 
2६ २--आजवों वन्धो वा वन्धद्वारायाते च प्रण्य पापे, 
मुख्यानि तत्तानि संसारकारणानि | ( स्थानांग वृत्ति £ ) 
१६३--जिण पुण्य तणी वांछा करी, तिण वांछुया काम ने भोग | 
संसार व्धे काम भोग स्य, पामे जन्म-मरणने सोग | 
० ( नव सद्भाव पदाय पुएय ६० ) 
१६४--अन्यच्छे योडन्यदुतैब प्रेयस्ते उमे नानायें” पुरुष - सिनीतः। 
तयोः श्रेय आददानस्य साधुभवति हीयतेडर्थाय उ प्रेयो बणीते ॥ 
( कदोपतिषद्‌ १-२-१ ) 
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१६९४--( ऋगवेद एथी सकतशेट ) 

१६६-- निय स्यवष्षारमें अरम:-द्ादुद| का उपयोग: केबल :ग्रिस्ललोक़िक/सुख का मार्ग” 
इसी अर्थमें किया 'ज्लुतृ दै।) :.जब हमकिसीःसे॥प्रश् :कस्केह “कि तिरा 
कोन-सा धर्म है १” तव उससे हमारे पूछने का यही हेतु:क्ीता*है-पक़ि-वू्‌ अपने 
प्रक्षौबिक बहएएू:जेलिए) किस मए?-बै डिक, जोड़; जेन;/ कस, सुदप्ादी 

/अध्पास़ी-सेशचक्ता देई और वह हमाऐगम्रशन/कि अनितार ही उत्तर देता है 
- डूसी-तरद, /खर्ग/मृरतत के लिए साधनभूत यश-याग आदि वैदिक विषयों की 
( मीमांत्ता-करते समय “अथातो धर्म जिशासा आउदि।पर्मन्सत्नों:में भी धर्मेशब्द 
का यही श्र ज्ञिया गया है। परन्तु धर्म :शब्द,का.-इतनी ही'संकुचितःअर्थ 
नहीं है| इसके सिवा राज-धमम, प्रजा-धर्म, देश-घं्म; ज्तेतिन्धर्म,' कुलघ्म, मित्र- 
धर्म इध्यादि सांसारिक ,नीपि-अन्धर्नों को भी :थिर्म;कहते हैं। “धर्म शब्द के 
इन दो अर्थों/की 'यदि पृथक करके। दिखलाना-हो/तोपोरंशोकिकि धर्म को 
भोत्ष-धर्म! अथवा सिर्फ मोक्ष! और व्यावहारिक धर्म. अथवा केबल नीति 
वह: क्रो फेंवलर्ग धिभी. कहा: करते हैं ।” उदाहरण; -चतुर्विध “पुरुषों की गणना 
करते समय हम लोग “परम अर्थ काम, ' मोल,” कहा क्रेरतेंहैं। * इसफे पहले 
शब्द धर्म में ही यदि मोक्ष का समावेश हो जांतों तीः अन्त में मोक्ष)कों पृथक 
पुरुषार्थ वतलाने की आवश्यकता न रहती ६ अ्रेगरत्:यहैः फेंहनों -पढ़ेता है कि 
'धर्म' पद से इस स्थान-पर संसार केख्सेक्ड़ों त्रीएति-घंर्म'ही शाल्रक्रांसें:के अभि 
प्रेत हैं। इन्हींकों हम लोग आज फेल कर्तेव्यंकर्म, भीतिं| नीति-धेर्म अ्रथवा 
सदाचरण कहते हैं।” परन्तु प्राचीन :संस्कृत-अन्यों में. नीति! अ्रथर्वी 'नीपि- 
शात्र! शब्दों का उपयोग/विशेष्न करके रॉजेन्नीतिंशी के लिए किया जाता 
है, इसलिए पुराने जंमानें में क्र्तव्यकर्म अर्थवो संदाचीर के सोमान्य विवे- 
चन को नीति:्रेबर्धन! न कह कर 'धर्म-प्रवंचन' किंहां करते थे | परन्तु नीति! 
और धर्म! दी शब्दों का यहपारिमेपिक़े मेंद सी संस्कृत-मनयों में नहीं 

( ०5 मोनागर्यी है।ः/ इंसकिए हमने भी इस अन्य में नीति! 'कर्तेव्य! और धर्म! 
शब्दों कासपयीग एंक ही श्रेयमें “किया हैं| औरभोजि का विंधार जिंत 
स्थान पर्रा करेनों हैः उंसःप्रकरेण के >अध्यात्मओऔरे “भेत्तिमीर्ग' ये खतत्त 

( :-॥ कमरे महाभारत में धर्म शब्द अनेक स्थानों पर आया है; और जिस 
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# जात करती 4०वीं बत 


स्थान में धर्म शब्द से ' कर्त्तव्य शात्र अथवा « तत्कालीन समाज-द्यवेस्था-शास््र 
हीं का अर्थ पाया जाता है, तथां जिस स्थान भें पारलौकिक कल्याण के मार्ग 
पतलाने का प्रसग आया है उस स्थान पर; अर्थात्‌ शान्ति पर्व के उत्तराध॑ में, 
भोक्ष-धर्म! इस विशिष्ट शब्द की योजना की गई है। इसी तरह मन्वादि 
स्व्ृति-अन्थोमें ब्राझषण, च्न्रिय। वेश्य॑ और शुद्ध के विशिष्ट कर्मों, अर्थात्‌ चारो 
बर्णों के कमों का वणुन करते समय केवल धम्म शब्द का ही अश्रनेक स्थानों पर 
कई' बार उपयोग किया गया है| और : मगवद्गीता भें भी जब भगवान, 
अजन से यह 'कह कर लड़ने के लिये कहते हैँ कि खधर्ममपिना<्वेच्य” (गी 
“३-३१ ) तब) और इसके वाद “खधमें निधनं भेयः, परधर्मोमयावहः” ( गी० 
३-३५ ) इस स्थान पर मी, 'धर्म' शब्द “इस लोक॑ के--सचातुर्व॑प्ये के' धर्म” 
के अय में ही मर्युक् हुआ है। पुराने जमाने के ऋषियों ने  भम-विभाग रूप 
चातुबंए्य संस्था इसलिए चलाई थी कि समाज के सब व्यवर्हार' सरलता से 
होते जायें, किसी एक विशिष्ट व्यक्ति या वग्ग पर ही सारा बोर 'पढ़ने प्रावे 
ओर समाज का सभी दिशाओं से संरक्षण और पोषण भली-भांति हाँता 
रहे। यह वात भित्र है. कि कुर्ठ समय के बाद चारो वर्णों के' लॉग केवल 
जाति-मात्रोपजीवी हो गए, अर्थात्‌ सच्चे खकम को भूल कर वे केवल नाम- 
धवारी ब्राह्मण, ज्न्निय, पेश्य अथवा, शूद्ध,हो गए. इसमें सन्देंह नहीं कि 
आरम्भ में यह व्यवस्था समाज धारणार्थ ही की गई भी . और यूवि चारो 
बंणों मेँ से कोई भी एक वर्ण अपना.धर्म अर्थात्‌ कर्तव्य छोड़ दे, अथवा 
थदिं कौई वर्ण समूल नट्ट हो जाय और उसकी स्थान-यूर्ति दूसरे लोगो से न 
की जाय तो कुल समाज उतना ही पंगु होकर धीरे धीरे नष्ट, भी होने लग 
जाता दे श्रथवा पह निकृष्ट अवस्था में तो अवश्य पहुंच जाता हैं /ययपि 
यह बात सच है कि थूरोप में ऐसे अमेक समाज हैं, जिनका अभ्युदय ज्ातुरवर्ण्व 


| | ४ भृ 


व्यवस्था के विना ही हुआ दे तथापि स्मरण, रहे “कि उन देशों में चातुर्व॑रय- 


ध्यवस्था चाहे न हो, पर चारों वरणो-के, सब धरम, शारतिर्य से नहों तो, 
शुंग विभागरूप ही से जाणत अश्रवश्य हर |. _ सारांश 02९ हम,घर्म शब्द 
का उपयोग व्यावहारिक दृष्टि से करते हैं तव दर यही देखा करते हैं, कि सब 
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समाज का धारण और पोषण केसे होता है ? मनु ने कहा है--'असुखोदक” 
अर्थात्‌ जिसका परिणाम दुःखकारक होता है उस धर्म को छोड़ देना चाहिए | 
_ ( मनु० ४-१७६ ) और शान्तिपर्व के सल्यानृताध्याय (शां० १०६-१२) में 
द अ्र-अधम का विवेचन करते हुए भीष्म और उसके पूर्व कर्णपर्व में भी 
श्रीकृष्ण कहते हैंः-- ह 
.. धारणादर्म॑मित्याहुः, धर्मों धारयते प्रजाः | 
यत्स्याद्धारणसंयुक्त।, स धर्म इति निश्चयः ॥| 
“परम शब्द ४ (धारण करना ) धात से वना है। धर्म से सव अजा वंधी हुई है। 
यह-निश्रय किया गया है कि जिससे ( सब अ्रजाका ) धारण होता है--वही धरम है।” 
ह ( महा० कर्ण ० ६६-४६ ) 
यदि यह धरम छूट जाय तो समक लेना चाहिए कि समाज के सारे बन्धन भी 
टूट गये; और यदि समाज के बन्धन हूटे, तो आकर्षण शक्ति के बिना आकाश में 
सूर्यादि प्रहमालाओं की जो दशा होती है, अथवा समुद्र में मन्लाह के बिना नाव की 
जो दशा होती है, ठीक वही दशा समाज की भी हो जाती है। (गी० र० पृष्ठ६४-६६) 
१६७:-मेहुणधम्माओ विरया। ( आच्नारांग २-१-१-३ ), 
१६८--गामधम्मा इइ मे अगुस्स॒यं | ग्रामधर्मा शब्दादिविषया मैथुनरूपा वा। 
झ, “  ( सूत्र इतांग वृत्ति १-२-२-२५४ ) 
१६६--संधए साहुधम्म॑ च, पावधम्म॑ णिराकरे | ********* पापं परापोपादानकारशं धर्म 
प्राण्युपमर्देन प्रवृत्त निराकुर्यात्‌ | ( सून्नकृतांग बृत्ति १-११:३५ 2 
स्थानांग सूत्र के नवें स्थान में बताया है कि परिमाण, खभाव, शक्ति और धर्म- 
थे एकार्यक हैं| तथा इसके दसवें स्थान में दस प्रकार के धर्म बतलाए हैं। वहाँ भी 
धर्म के अनेकार्यक प्रयोग हैं | 
१७०--( भनुस्मृति ८-४१ ) 
१७१--ध्ृतिः क्षमा दमोउ्स्तेयं, शीचमिन्द्रियनिग्रहः | 
धीर्विया सत्यमक्रोधो, दशक पमंलक्षणम्‌ || 
.. «०१*९१९९०* हे डेट देह ह ते यान्ति परमां गतिम्‌ | 
१ ७२१---अहिंसा सत्यमस्तेय॑, शोचमिन्द्रियनिग्रहः | 
'एते ध्षुमासिक धर्म, चातुव॑ण्येंडत्रवीन्मनुः ॥ 
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१७३--चयो यस्य खभावः; स तस्य धर्म: | ( सूत्र कृतांग वृत्ति १-६ ) 
१७४--धर्मा: सहभाविनः क्रमभाविनश्र पर्यायाः | ( स्थानाग वृत्ति २-१ ) 
१७४--न ध्मघर्मिल्रमतीव भेंदे | ( अन्ययोग व्यवच्छैदिका ७ ) 
१७६--(क) दुविहे धम्मे पएणत्ते--त॑ जहा सुयधम्मे चेव चरित्तघम्मे चेब | (स्थानाग २) 
(ज) धम्मं सरण गच्छामि ( बौद्ध ) 
(ग) अहिंसा सत्यमस्तेयं, त्यागो मिथुनवर्जनम्‌ | 
पंचस्वेतेषु ध्मेघु, सर्वे धर्माः प्रतिष्ठिताः || ( वैदिक ) 
१७७--भम्मपसुदेसरज्जे, पुरवरगामगणगोटिराईण | 
सावजो उ कुतित्थिय, धम्मो न जिणृहिं उ पसत्थो ॥ 
( दशवेकालिक नियुक्ति १-४२ ) 
१७८--झुम्रावचनिक उच्यते--अ्रसावषि सावशप्रायो लौकिक. कल्प एवं | 
( दशवैकालिक १ नियुक्ति ३६, ४०, ४१ ) 
१७६--( जैन सिद्धान्त दीपिका ७-२७-२८ ) 
१८०--इच्वेइयाईं पंचमहव्वयाईं अत्तहियद्धयाएं उवसंपजित्ताणं॑ विहरामि | 
( दशवेकालिक ४ ) 
१८१--( पातझ्लल योग २-३०-३१ ) 
१८२-- गीता रहस्य पृष्ठ ४७ ) 
१८३--नहि सवंहितः कश्चिदाचारः सम्प्रवर्तते | 
तेनेवान्यः प्रभवति सो5पर॑ वाधते पुनः || 
( महाभारत शांति पर्व २४५६-१७- १८ ) 
१८४-- साझुय कौमुदी पृष्ठ ६६ ) 
१८४--एक्क चिय एक्कवय॑, निद्धिह जिणवरेहिं सन्वेहिं | 
पाणाइवायविरमण--सव्वातत्तस्स रकक्‍्खट्ठा || ( पञ्मसंग्रह ) 
अह्िसेपा मता भुख्या, स्वर्गमोत्षप्रसाधनी | 
एतत्संरणार्थ चर, न्याय्यं_ सत्यादिपालनम्‌ || ( हारिभेद्रीय अष्टक ) 
१८६--अहिसा शस्यसंरक्षणे इृत्तिकल्पत्वात्‌ सत्यादिब्रतानाम्‌ | (दारिभद्रीय अष्टक १५५) 
१८७--अहिंसापपसतः पालि--भूतान्यन्यवतानि यत्‌॥ (योग शास्त्र २ प्र० ) 
श्णय--्त्रहिसा. निउणा दिद्वा--सब्बभूएस. संजमो | ( दशवेकालिक ६-८) 
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१८६--अरहिंसा सब्बपाणानां अरियोत्ति पव्चुचइ | ( धम्मपद ) 
१६०--तत्राहिसा सर्वधा सबंदा स्वभूतानामनमिद्रोहः | ( व्यास भाष्य ) 
१६ १--कर्मणा, सनसा, वाचा, संवभूतेष्ठ सबंदा | 
अक्लेशजनन ग्रोक्ता, अहिंसा परमर्पिमिः | गीता दीका ) 
१६२-- मज्जल प्रभात पृष्ठ ८१ ) 
१६३-- प्रएन व्याकरण सूत्र श्सं०) 
१६४--अनुकम्पा कृपा | यथा सर्वे एवं सत्ता सुखार्थिनों हु/खप्रहमणाथिनशच 
ततो नैषामल्पापि पीडामया, कार्येति | ( धर्म संग्रह अधि० २?) 
१६४--भूल॑. धम्मस्स दया, तयग़॒ुगय॑ सब्बमेवडनुद्याणं | 
मूलमादकारण धर्मस्य उक्तनिरक्तस्व दया-ग्राणिरक्षा | 
१६६--ग्राणा ' यथात्मनोज्मीष्ठा, भूतानामपि ते तथा]” 
आत्मौपम्येन भूतानां, दयां कुर्बींत्त मानवः॥ 
१६७--आ्रात्मवत्ववंभूतेषु, सुखदुःखे . प्रियाग्रिये | 
चित्तयन्नात्मनोड निष्टं, हिंसामन्यस्य - नाचरेत्‌ | ( योगशॉस्‍्त्र २-३०) 
१६८--अहिंसा सानुकम्पा च| ( प्रश्न व्याकरण टीका १ सं० ) 
अन्‍्न॑ पान॑ खाद्य, लेह्य नाश्नाति यो विभावाम्‌ | 
स॒च रात्रिमक्तविरतः, सत्वेष्वनुकम्पमानमनाः ॥ 
१६६--( उत्तराध्ययन २६-३३ ) 
२००--- अनुयोग द्वार ) 
२०१--दयाहिगारी भूएंसु आस चिह्ठ सणहिवा ] ( दशवेकालिक ) 
२०२-- भगवत्ती ७-६ ) 
२०३--दयाय संजमे लज्जा, हुगुच्छा अच्छलणादिय 
तितिक्खाय अरहिसाय, हिरीत्ति एगट्ठिया प्रदा || 
/( उत्तराध्ययन नियक्ति'३ ऋ० ) 
२० ४-- धर्म * «| 'पुण[दयामयग्रवृत्तिस्पत्वादहिसामूलः | ( उत्तराध्ययन:दत्तिं2१ “११ ) 
२०५--दागाण सेहद्व अ्रमयेप्पयाणं) (-सूत्रकंतांग १*६ ) 
२०३--अ्रम्नओ पत्यि वे तुत्कं, अमयदाया मवाहिग्र-"* “*“जीवानाममैयदेरन 
देहिः--जीवानां हिंसा मा कुर्वित्यथ/ ( उत्तसध्ययंन १८११ ) 
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२०७--त्रिविधे २ छकायजीवाने, भय न उपजाये त्ाम | 
( 3 यो अभयदान क्यो अरिहंता, ते पिणछे दया रो नाम | ( दया भगवती ६-४ ) 
२०४--तप३ * क्रते-प्रशंसन्ति, चेताया शानकर्म च। 

“द्वापरे यशमेवाहुर्दानमेक क्रलों युगे॥ १॥ 

“सन्नेपामपि '  द्वानानामिद्रमेवेंकमुत्तमम | 

अभय सवंभूतानां, नास्ति दानमतः परम ॥१| 


चराचराणां भूतानाममय॑- यः प्रयच्छति। - 
से स्वेभयसन्त्यक्त; पर॑ ब्रह्माधिगच्छति ॥३॥ 


नास्त्यहिंसासमं दानं, नास्त्यहिंसासमं तपः | - 
यथा हस्ति पदे ह्न्यत्‌ , पद॑ सर्व प्रलीयते | 
सर्वे धर्मास्तथा व्याप्नः प्रतीयन्ते हयहिंसया | ( पद्मपुराण १८८४३७-४४१.) - 
२०६--मुत्तय अभयकरणं, परोवयारोवि नत्तथि अण्णोत्ति-***«»नय 
गिहिवासे श्रविगलं तं। ( पश्चवस्तुक १ द्वार गा० २२२ ) 
२१०--अभय॑ प्राणिनां आराणरक्षारूपं स्वतः परतश्च सहुपदेशदानात्‌ करोत्यभयंकरः। 
स्वतो दिसानिषृत्तत्वेन परतश्च हिंसामाकार्षी रित्युपदेशदानेन प्राणिनामनुकम्पकः 
'अ्रभयंकरे वीर--अ्रणन्तचक्ख' | ( सूप्नकृतांग-बृत्ति १-६ ) 7 
२११--धम्मोवर्गहदाण्, तइय॑ पुण श्रसण बसण माईणि | _ | 
आरंभनियत्ताणं, -_ साहुएं हुँति देयाणि।| (.ध्र्मरत्न प्रकरण १०० ) 
२१४--न भर्थ॑ द्यते दंद्रांति प्राणापहरणरतिकेड्प्युपसर्गकारिग्राणिनीत्यमयदयः | 
अथवा सर्वप्राणिभयपरिहास्वती दयाउमुकम्पा यस्य सोष्मयदयः | - 
अहिसाया निवृत्ते, उपदेशदानती निवर्तके च। ( भगवती वृत्ति $-१- 
२१३--( वृहगरणए्योपनिपद्‌ अऋ० ४ बो०२ ) 
२१४--त्यांगाय भ्रेयसे वित्तमवित्तें!सश्विनोतिं यः ] 
"स्वंशरीरं स पड़े न, स्नास्यामीति व्लिम्पति || ( इष्टोपनिषद््‌ १६, पद्मपुराण ) 
- २१५--शुद्ध धनैंविंवर्धन्ते, सतामपि में. सैंम्पदः [ 
नहि स्वच्छायाम्बुमिः पूर्या, कदाचिदपि सिन्धवः या , 
रेंशछ---( पंशानमेठ मेंहाकाव्य ) , 
२१७-- अनुकम्पा की चऊपई १-४; ५ 3! 
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२१८--ऐसा भगवती अहिंसा तस थावर तब्वभूयखेमंकरी | 
( प्रश्नव्याकरण प्र० सं० द्वा० ) 
२१६--एणेव भगवती अहिंसा, नान्‍्या | यथा लौकिकेः कल्पिता--कुलानि तारयेत्‌ 
सत्त, यत्र गौर्वितृषी भवेत्‌ | सर्वथा सर्वयत्नेन भूमिष्ठमुदक॑ कुछ || इह,गोविषये 
या दया सा किल तन्मतेनाउहिंसा, श्रस्याश्व प्रथव्युदकपूतरकाददीर्ना हिंतास्तीत्ये- 
बंरूपा न सम्यगहिसेति | 
२२०--६ आचारांग १-१-३-२७, १-६-४-१६२, १-७-१-१६६ ) 
२२१--ननन्‍्वेवमशेषलोकप्रसिद्गोदाना दिव्यवहा रस्तुव्यति, . चुव्यत॒नामवेंविधः 
पापसम्बन्ध' | ( आचारांग वृत्ति १-१-३०२७ ) 
२२२--( प्रश्न व्याकरण १-४ ) 
२२६--प्रेन॑ व्याकरण ३-१२ ) 
२२४--( आचारां्गं ४-२ ) 
२२५--६ आचारांग ४-२ 2) 
:२९६--६ आचारांग ३-१२ ) 
:२२७०-( सूज्कझतांग बृत्ति १-३-४-६, ७ ) 
२२८--६ सूत्र कृतांग ३-४-६, ७ ) 
२२६--तसर्वांणि सत्तानि सुखे रतानि, दुःखाच्च सर्वाणि समुद्विजन्ति। 
“तस्मात्‌ सुखार्थी सुखमेव दृथ्यात्‌, सुखप्रंदाता लभते सुखानि ॥ 
( सूत्र झृतांग वृत्ति से उद्धृत ) 
२३०--थज्ञेःहिंसितः पशुर्दिव्यदेहों भूल्वा खरे लोक॑ यात्ति |” अतिशविता5भ्युदय- 
साधनमभूत्रों व्यीपारो5लंपहुःखदोौ5पि न हिंसा ग्रत्युत्‌ रक्ष॑णमेव, तथा च मत्तवणः 
“य वा उ एतन्‌ प्रियसे मरिष्यसि देवा निदेधि पथिमिः सुगेमिः | यन्न सन्ति 
सुझृतो नापि दुष्कृतस्तत्न ला देवः सविता दधातु इति |” यजुवेंद अ० २३ म॑० 
,१६ (हिंसनीया ननु आहकप्राणवियोगकरव्यापारस्थैव हिंसात्वं न यागीयपशुप्राण- 
वियोगानुकूल व्यापारस्य तस्य पश्चनुग्रहकरत्वात्‌ | ( सांख्य कौमुंदी ) 
२३१--( सांख्य कोमुदी पृष्ठ ४४-४१ ) 
२३२--सा चानुकम्पा द्वब्यभावाभ्यां द्विघा-ऋव्यतों यथा अन्नादिदानेन, भाषतस्तु 
धूर्ममार्गप्रवतंनेन | ( धर्मरज्ञ प्रकरण ) 
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२३३--( भगवती ८-६ ) 
२३४--( स्थानांग १० ) 
२३५४--जेयदाण पसंसंति वह मिच्छंति पाणिणो, 

जेयणं पड़िसेहंति वित्तिच्छेयं करंति ते ॥ २० |] 

दुहओ वि तेण भासंति-अत्थि वा णत्थिवा पुणो, 

आय॑ रहस्स देचारं निव्वाणं पाउणुति ते || २१ || 

एनमेवार्थ पुनरपिसमासतः स्पष्टरविम णिषुराह---“जेदाणमित्यादि--येकेचनप्रपा- 

सत्रादिक॑ दान॑ बहूनां जन्तूनामुपकारीतिकृत्वाग्रशंसन्ति ( श्लाघन्ते ) ते परमार्थानमिन्ञाः 
प्रभूततरप्राणिना तत्प्रशंसाद्वारेण बध॑ ( प्राणातिपात ) इच्छन्ति। तद्दानस्यप्राणा- 
तिपातमन्तरेणाइनुपपत्ते: | ये च किल सूक्ष्मधियों वयमित्येब मन्यमाना आगमसद्धा- 
बाउनमिज्ञाः प्रतिषेधन्ति ( निषेधयन्ति ) तेप्यगीतार्थाः प्राणिना वृत्तिच्छेद॑ वत्तनोपाय- 
विध्न॑ कुवेन्ति” ॥ २० ॥ “देव राज्ञा अन्येन चेश्वरेणकृपतड़ागसन्नदानादयुद्यतेन पुण्य- 
सद्धावं पृष्टेममुक्तुमियंद्धिधियं तदर्शयितुमाह। बुहओवीत्यादि-यद्रस्तिपुए्यमित्येवमूंचु- 
सतोष्नन्तानां सत्वानां सूह्मबादराणा सवदाग्राण॒त्याग एवं स्यात्‌। प्रीणनमातन्तु 
पुनः खल्पानां खल्यकालीयम--अतोडस्तीति न वक्तन्यम्‌ | नास्िपुण्यमित्येव॑ प्रतिब्रेघेडपि 
तदर्थिनामन्तरायः स्यात्‌ | इत्यतों द्विधाप्यस्तिनास्तिवा पुए्यमित्येव॑ ते मुमुक्षवः साधवः 
पुनन॑भाषन्ते | किन्तु--ृष्टेः सद्धिर्मोनमेवसमाश्रयणीयम्‌ ) निवन्धेत्वस्माक॑ द्विचत्वा- 
रिंद्ोषवर्जित आह्ारः कल्‍्पते | एवं विषये मुमुन्तूणामधिकार एवं नाखीति युक्तम्‌ | 


सत्य वग्रेहुशील॑ शशिकरघवल॑ वारि पीत्वा प्रकामं, 
व्युच्छिन्नाशेषतृष्णाः प्रमुदितिमनसः प्राणिसार्था भवन्ति | 
शेष॑नीते जलौथे दिनकरकिरणुर्यान्त्यनन्ता विनाशं, 
तेनोदासीनभाव॑ त्रजति मुनिगणः कूृपवप्रादिकायेँ ॥ १ ॥ 


तदेवमुमयथापि भाषिते रजसः कर्मण आयोलाभो भवतीत्यतस्तमाय रजसो--- 
मौनेनाउनवद् माषशणेन वाहिता ( ह्कत्वा ) तेडनवद्धभाषिणों निर्वाएँ--मोत्ञ॑ प्राप्लु- 
वन्ति || २१॥ ( संन्नकृतांग दृत्ति ११-२०-२१ ) - 
२३४६--अआ्रगमविहिअशणिसिद्धे, अहिगिब्य पतंसणें पिसेहे अ्र। 
लेसेण बिणो दोसतो, एस महावक्क -ग़म्मत्थों | 
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आगमे सिद्धान्ते विहितं निपिद्ध च दानमधिकृत्य प्रशसने निषेधे व -लेशेनापि 
न दोषः| सत्पवृत्तिरूपस्थ विहितदानव्यापारस्य हिंसारूपत्वाउभावेन तत्मशसने 
हिंसानुमोदनस्थाप्रसद्भात्‌ | प्रत्युत्‌ सुकृताइ्नुमोदनस्थेव सम्भवात्‌ निपिद्धदान- 
व्यापारस्थ च असप्यवृत्तिरूपस्य निपेधे वृत्तिच्छेदपरिणामामावेनान्तरायानजं- 
नात्‌ | प्रत्युत्‌ परहिताथंग्रवृत्यान्तरायकम विच्छेद एवं | तद्दमुत्तमुपदेशपढे- 
*ग्रागमविहिश्र॑ त॑ त॑ पडिसिद्ध चाहिगिश्य णो दोसो वि। 
3, कह ( उपदेश रहस्य १७२ ) 
२३७--अतिहि समणो तस्सन्‍नापाणाइ सम्मपणं | सक्कारज्जेहि अदृहि संविभागे 
-पकित्तिओओ | ( उपासक दशा बृत्ति १) 
' अतिथिः साधुरुच्यते | ( धर्म संग्रह ३ अधि० ) हि 
अतिहिंसविभागों नाम आययणुराह बुद्धीए संजयाण दाद | 
( आवश्यक वृहद्‌ वृत्ति अ० ४ ) 
-२३१८-- निशीय चूर्णि २७ ) 
२३६--समण़ों वासएशं भन्‍्ते | तहारुवं समर वा माहण था पासुएसणिज्जेणं असप- 
पाणाखाइमसाइमेणं पडिलामेमाणुस्स कि करत १ गोयमा | एगंतसो निज्जरा 
कजह नत्थि य से पावे कम्मे कजति | ( भगवती ८-६ ) 
२४०--समणो. वासगस्सणं भन्‍ते | तहारूव॑ असंजय अविरए अपडिहय पत्चक्खाय 
। - पावकम्मे पासुएण वा अपासुएण वा एसणिण्जेण वा अ्शेसणिज्जेण वा अस- 
णुपाणं जाव कि कजइ १ गोयमा | एगतसो से पावे कम्मे कजइ नत्यि से कराई 
निजरा कजद | ( भगवती ८-६ ) 
२४१--जे मिक्‍्खु अण्णउत्यिएण गारत्यिएण था श्रसणंवा ४ देयइ देयन्तं वा 
साइजइ | ( निशीथ १५-७८ ) 
२४२--संजयासंजये धम्माधम्मे ठिए| धम्माधम्म॑ उवसंपजिताणं विहरइ | 
( भगवती १७-२-३ ) 
“ २३३--अंयी पर्मेस्कन्धाः--यशोज्ध्ययनदानमित्ति प्रथमः-* «**-- सर्व एते पुण्यलोका 
भवन्ति, ब्रह्मसंस्थीड्मृतल्मेति | ( छान्दोस्यौपनिषद्‌ २-२३-१ ) 
२४४--भ्रद्धया देयम्‌ |' अभ्रद्धयाडदेंयंम | भ्रिया देयम्‌ | हिया देयम्‌॥ भिया देयम्‌ | 
संविदा देयम्‌ | ( तैत्तरीयोपनिषद्‌ १-१९३ ३ 
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२४५--तिहि ठाणेहिं जीवा सुभदीहाउ अच्ताते कम्म पगरेति, त॑ जहा-णो पाणे अति- 
वबातित्ता भवद णो मुसं वइत्ता भवई तहारुव समणं वा मोहणवां वंदित्ता 
नमसित्ता सकारित्ता समाणेत्ता कल्लाण मगलं देवतं चेतितं पंज्जुवासेन्ता 
मग़ुन्नेण पीतिकारएण असणपाणखाइमसाइमेश पडिलामित्ा भवइ, इच्चे- 
तेहिं तिहिं ठाणेहिं जीवा सुहदीहाउ तत्ता ते कम्मं पगरेति | (स्थानांगे ३-१२५) 
समणों वासएश भनन्‍्ते तहारूव समएण था जाव पडिलामेमाणे कि चयति? 
गोयमा | जीविय चयति दुच्चयं चयति दुककर करेति दुल्लह॑ लंहइ वौहिं ब॒ुज्कइ 
तश्नों पच्छा सिज्कति जाव अन्त करेति | ( भगवती २६३ ) 
२१४६--मोक्खत्थ ज दाए त॑ पद एसो विही समक्खाउ | ( शॉनबिन्दु प्रकरण प० ७८ ) 
२४७--बुल्लहात् भुहादाई, मुदह्ाजीबी वि दुल्लहा | 
मुद्रादाई मुहाजीवी, दो वि गच्छेति सुग्गईं || ( दशवेकालिक ४-१-१०० ) 
२४८--( भगवती ८-६ ) 
२४६--एन्द्रशमंप्रद दान, मनुकम्पासमन्वितम | 
भतया मुपात्रदान ठ॒, मोक्षद देशितं जिनेः॥ ( द्वार्निशद्‌ द्वात्रिशिका १) 
अभय मसुपत्तदाणं, अग़ुकम्पा उचिआ्र कित्तिदाण च | 
दोौहि वि मुक्खों मषियो, तिन्नि वि भोगाइय॑ दिंति ॥ 
( उपदेश त्तरड्निणी प्रष्ठ १५ ) 
२४७--इसका विशेष वर्णन धर्म और पुण्य” शीर्षक भे देखो। 
२५१--- छान्‍्दोग्योपनिपद २-२३-१ ) 
२५२--पुण्णुठा पगठड इम* * “सजयाण अ्रकष्पिय॑ं | 
दिंतिय पडियाइक्खे, न में कप्पइ तारिसं | ( दशवेकालिक ५-४६ ) 
२५३--पात्रायान्ररानाद यस्तीर्थकर्मनामा दिपुएयप्रकृतिवन्धस्तदन्नपुण्यम्‌ , एवं सर्वत्र |” 
( स्थानांग वृत्ति६ ) 
२५४--अ्रथ दीनादीनामसंयतत्वात्‌ तद्दानस्थ दोपपोपकत्वाद्संगतं तदानमित्या- 
शहू पाह-- ( पश्चाशक ६ वि० ) ह 
५४५५--असंयताय शुद्धवानम्‌ , अ्रसंयताया5शुद्धदानमित्यभिलॉपाः | शेषी तृतीयचतुर्य- 
भन्गी अनिष्टफलटी एकान्तकमंवन्धहैतुलान्मती | शुद्ध वा यदशुद्ध धाष्सं 
यताय प्रदीयते | ( द्वा्िशद द्वात्रेशिका १२१३ ! 
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* शुरुत्वबुदुया तत्कम--बन्धक्ृन्नानुकम्यया || न पुनरनुकम्पया, अनुकम्पा- 
दानस्य क्वाप्यनिषिद्धलात्‌ | 'अगशुकपादाणं पुण, जिशेहिं कयाइ पडिसिदध। 
इतिवचनात्‌ | ( द्वात्रिशिद द्वात्रेशिका १-२७ ) 

२५६--( स्थानांग १० ) 
२५७--सब्वेहिं पि जिशणेहि, दुज्जयतियरागदोसमोहेहिं | 
अनुकंपादाणं सड़॒ढयाण न कहिं वि पडिसिद्ध ॥ ( धर्मसग्रह २ अधि० ) 
२५८--भी जिनेनापि सावत्सरिकदानेन दीनोद्धारः झंत एवं। ( धमसंग्रह २ अधि० ) 
२५६--( उपदेशपद ) 
२६०--तीथक्ृद्दीयमाने वरघोषणायां सत्यां श्रावको थोषिच्च तद्दानं ण्वीतः, न वेति 
प्रश्ने उत्तम---तीर्थकृद्दानसमये श्ाताधर्मकथादिशु सनाथानाथपथिककार्पटिका- 
, दीनां याचकादीनां अहरणाधिकारों दृश्यते, न तु व्यवहारिणाम्‌, तेन श्रावकोडपि 
कश्चिद्‌ याचकीभूय ग्हाति तदा शह्ातु | ( सेनप्रश्नोत्तर ३ उल्ला० ) 
२६ १--उच्चते कल्प एवास्य, तीथकृन्नामकर्मणः | 

उदयात्‌ स्वेसत्त्वानां, द्वित एव प्रवतते || ( हारिभद्रीय २ अष्टक ) 
२६२--अवंगुय दुवारा, ( भगवती २-५, सून्नकृताग २-२ तथा २-७ ) 
२६३--अपाबृतद्वाराः कपाटादिमिरस्थगितद्वारा इत्यथ:। सद्दर्शनलामेन न कुत्रोडपि 

पाषंडिकादू विभ्यति शोमनमार्गपरिग्रहेणोद्घादशिरसस्तिष्ठन्तीति भावः | 

( भगवती वृत्ति २-५ ) 

२६४--ऋत्विग्मिसंन्त्रसंस्का रेत्रह्मिणानां समच्षतः | 

अन्तवेद्रां हि यद्‌ दत्तमिष्ट तदमिघीयते || 


वापीकृपतडागानि, देवतायतनानि च | 
अन्‍्नप्रदानमेतत्तु, पूर्त तत््वविदों विदुः || 


२६५४--स्तोकानामुपकारः स्यादारम्भाद्‌ यत्र भूयसाम्‌ | 

तन्नानुकम्पा न मता, यथेष्टापूतकर्मसु ॥ ( द्वार्निशद्‌ द्वानिशिका १-४) 
२६६--पुश्लम्बनमाश्रिय, दानशालादि कर्म यत्‌ | 

तत्त प्रवचनोन्‍नत्या, बीजाधानादिभावतः || ( द्वार्निशद्‌ द्वार्निशिका १-४ ) 
२६७--बहूनामुपकारेण, नानुकम्पा निमित्तताम्‌ | 

अतिक्रामति तेनात्र, छुल्यो हेठः शुभाशयः || ( द्वाज्निशुद्‌ द्वातिशिका १-६ 
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२६८--याजिकी हिंसा न दुष्यति, तस्या वेधत्वात्‌। पापजनकतापेक्षया पुण्यजनकता- 
यास्तन्न वाहल्यात्‌ | 

२६६--( नन्‍दी वृत्ति प्रृष्ठ १३ ) 

२७०--६ गीता रहस्य प्रृू० १२७ ) 

२७१--( हिन्दी विश्व भारती २२ अक्टूबर १६४० ) 

२७२--नों वि पये न पयावए जे स भिवखु | (दशवेकालिक १०-४ ) 

२७३--यस्मिन्‌ यथा व्ंते यो मनुष्यस्तस्मिस्तथा वर्तितव्य स धर्म: । 
मायाचारों मायया बाधितव्यः, साध्वाचारः साधुनवाभ्युपेयः || 

२७४--नाततायिवधे दोपो हन्तर्भवति कइचन | ( मनुस्मृति ८-४१ ) 

( महाभाग्त शान्ति पर्व ६०६ २६ ) 

२७५--य लनाय्यां न शिष्याः स्युः सन्तिचदातताबिनः | 
क्षिप्त व्यापावनीयास्ते, तदृधों नहि ढोपटः | 

२७६--क्लचिहदया निदयता क्वचित्‌। 

२७७--- दाणु दाद” दायकाना गो न्िकार्णां दायधेनविभाग परिभाज्य विभागशो दत्ता 
तदावनों अनाथपान्थादियाचकानामभावाद गो त्रिकाग्रहणु ठ:पि च भगवत्पेरिता 
निम्ममा. मन्‍्तः अपमात्र जयहू:| इदमेव हि जगटगुरोजीत यदीब्छावधिदान 
टीयते तपा च इयतेत्र इच्छापतें! | ननु यदीच्छावधिक प्रभोर्गन तहिं एद- 
युगीनों जन. | 
एकदिनदेय संबत्सग्दय वा एक एज जिपघृत्तेत्‌ रच्छाया अपरिमितलात्‌ | सत्य 
प्रमुप्रभावेण एताइशेच्छाया असमवात्‌ | ( जम्बूद्वीप प्रभक्ति २ वक्षे० ) 

२७८-त्तिब्ब दाणशुममुभ, दित्त ददठु जण॒म्मि वि पयत्त | 
जिणु मिक्‍सा दाणुं पि व, दटठु भिक्‍खा प्यत्ता उ ॥ 

दत्तिनांम दान तद्च भगवन्तमृप्भखामिन साबत्मरिक दान ददत॑ इष्ठा लोकेड्पि 
प्रदृतम्‌| यदि वा दत्तिनांम मिक्षादान॑ तत्य जिनस्थ भिक्षादान प्रपीत्रेण इत दृष्ठा 
लोकेडपि मित्ना प्रवत्ता। लोका अपि भिन्ना दातु प्रवृत्ता इति भावः | 
( आवश्यक मलय गिरि प्र० ५६ ) 
२७६--दाण च माहयाण, दान च माहनाना लोको दातु प्रवृत्तो भरतपूजिततात | 
( आवश्यक मलय गिरि प्र० ५४६ ) 
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२८०--पात्नीपानविमेदोडस्ति, धेनुपत्नगयौरिव | 
तृणात्‌ संजायते त्ञीरं, च्चीरात्‌ संजायते विषम || 
२८१--अतस्था लिझ्विनः पात्रमपचास्तु विशेषतः | 
खतिद्धान्ताविरोधेन, व्तंन्ते ये सदेव हि || ( योगविन्दुसार १२२ ) 
पात्रे दीनादिवरगं च, दाने विधिवदीष्यते | 
पोष्यवर्गाविरोधेन, न विरुद्ध खतश्न यत्‌ )| ( योगविन्दुर्ारं १२१ ) 
दीनानधकृपणा ये तु, व्याधिम्रस्ता विशेषता | 
निश्खाः क्रियान्तराशक्ता, एज़द्‌ वर्गों हि मीलकः || ( योगविन्दुसार १२३ ) 
अपाजत्रदानतः किश्विन्न फल पापतः परम | 
लम्यते हि फल खेदो, बालुकापुञ्नपीडने || ( अमितगति श्रावकाचार ११-६० ) 
विश्राणितमपात्राय, विघत्तेबनथमूजितम | 
अपथ्यं भोजन दत्ते, व्याधि किन्न दुरुत्तरम्‌ || (अमितंगति श्रावंकाचारं ११-६१) 
वितीय यो दानमसंयतात्मने, जनः फलं काइज्ञति पुँण्यलक्षणम | 
वितीय॑ वीज॑ ज्वलिते स॒पावके, समीदते शस्यमपास्तदूपणम || 
( अमितंगंति श्रावकचार १०-५४ ) 
दाणं न होइ अफलं, पत्तमप्तेसु सन्निजुज्जंतं। 
इयवि भणिए विदोसा, पसंसओ कि पुण अपत्ते || ( पिण्ड नियुक्ति ४५५ ) 
बीज॑ यथोबरे क्षित, न फलाय प्रकर्प्यते | 
तथाउपान्रेष्ठु यद्दानं, निष्फलं तद्‌ विदुबुधाः ॥ 
श९८२--बीतरागोडपि सद्वेध--ती्ेकृल्नामकर्मणः | 
उदयेन तथा धर्म--देशनाया प्रवर्तते || ( हारिभद्रीय अष्टक ३१-१ ) 
तञ्नरोग समणे भगवं॑ महावीरे उप्पन्नवरनाणदंसणाधरे अ्रप्पाण च लोग च॑ 
अभिततमिक्ख, पुव्व॑ देवाण धम्ममाइक्खइ ततों पच्छा मणुस्साणं | (आचाराय २) 
२८३--( उपासकदशा १ अऔ०, ओपपातिक संम० द्वार० ) 
र८४--अ्रग्ग॑ च मूल च छिन्धि | ( आचारांग ३-२-६ ) 
ए८५--तमेव धम्मं दुविहँ आइक्खइ, त॑ जहा--अगारधम्म॑ं, अणगारधम्मं च॑ 
( औप॑पोतिक समे० द्वां? ) 
४९८६--( जढ़वाद परष्ठ ५४ ) 
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र८७--आत्मास्त्वमूलत्वात्‌ सकलधर्मानुष्ठानस्य | ( उत्तराध्ययन बृहद बृत्ति १४-१७ ) 
रप्ण--( दशवैकालिक ६-४१ ) 
२८६--६ उत्तराध्ययन ६-४१-४३ ) 
२६०--+ उत्तराध्ययन १४-१६-१७ ) 
२६१--( अहिंसा भाग १ पृष्ठ ३५, ३६ ) 
२६२--( अ्रहिंसा भाग १ पृष्ठ ३५, ३६ ) 
२६३--( उत्तराधष्ययन २६-४ ) 
२६४--दर्शन और चिन्तन” ( जेनधर्म और दर्शन, पृष्ठ १४६ १४७ ) 
२६५--( वही पृष्ठ ३ ) 
२६६--( भगवती सूृन्न ८) 
२६७--( अमितगत्ति भ्रावकाचार ) 
२६८--( अ्मितगति भ्रावकाचार, आचाराग टीका आदि-आझादि | ) 
२६६--( मनुस्म्ति ३-६८ ) 
३००--६ भूदान १७ अप्रेल १६९५६ का पेज ७ वाँ ) 
३०१--( बारह ब्त की चौपाई, ढाल पहलो १-१३ ) 
३०२--प्रयाहियाए, उबदिसइ ( जम्बूद्ीप २ ) 
३०३--कर्माणि च क्ृपिवाणिज्यादीनि, जधन्यमध्यमोत्कृष्मैदमिन्नानि | 
त्रीण्येतानि प्रजाया हितकराणि, निर्षाहाभ्युदयहेत॒त्वात्‌ || 
( जम्बूद्वीप प्रभमि वृत्ति३ ) 
8०४--एत्च सर्वे सावद्यमपि लोकानुकम्पया | 
खामी प्रवर्तयामास, जानन्‌ कत्तंव्यमात्मनः || 
( त्रिपष्टि शलाका पु० चरित्र १-२-६७ ) 
३०५--( तत्त्वा्थ राजवातिक ३-३६ ) 
३०६--( एकआखव प्रथम द्वार ) 
२३०७-- अहिंसा १ पृष्ठ ५३ ) 
३०८--६ हिन्दुस्तान देनिक, नई दिल्ली, शनिवार २१ सितम्बर, १६४६) 
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है 


श्रघाती-कम ( ० २२ )--वे कम, जो आत्मा कै मूल गुणों का नाश न करे | वेदनीय॑, 
नाम, गोत्र ओर आधुष्य--ये चार अधघाती कम हैं। 

अचित्त महास्कन्ध ( ४० १४ )--फेवलीसमुद्घात के पांचवें समय में आत्मा से छूटे 
हुए, पुदूगल जो समूचे लोक में व्याप्त होते हैं, वे | 

अग्रुत्र॒त ( १० ५६, ६६ )--छोटे बत, वे त्त, जो अवधि-सहित ग्रहण किए जाते हैं | 

अतिथि-सविभाग ब्रत ( ० ४८ )-अतिथि का त्रर्थ है--साधु-अमण | आत्मा 
की अनुग्रह बुद्धि से पांच महात्तधारी भुनि को दान देना अ्रतिथि-संविभाग है। 
यह श्रावक का वारहवाँ व्रत है | 

अदृष्ट ( प० १८ )--सश्वित कर्म, मीमासको की परिभाषा में “अपूर्त' । 

अहष्ट जन्म वेदनीय कम (४० २२ ) वह कर्माशय जिसका फल तत्काल नहीं 
होता | 

अधमंदान ( पृष्ठ ४८,५३ )--नह दान जिससे अधम--भाप की वृद्धि हो | 

अनात्मवादी ( ए० ६५,६७,७२ )--आत्मा को नहीं मानने वाला, नास्तिक | 

अनासव ( 7१० २१)--कर्म-वर्न्धन से मुक्त | 

अनिवाय हिंसा ( ५० ६८ )--ऐसी हिंसा जिसके बिना जीवन का निर्वाह न हो | 

अनुकम्पा ( १० ३३,३६,४०,४४,५३,५५,५५,५७ )--देया, कदणा जनक हृश्य देख 
कम्पित होना | 

अनुकम्पा दान ( ० ४८,५०,५३,५४८ )--किसी व्यक्ति की दीनावस्था से द्रवित होकर 
उसके भरण-पोषण के लिए दिया जाने वाला दान | 

श्रनुभाग ( (० २२ )--कर्मों का विपाक फल, रस आदि । 

अन्तराय ( पु० ४८ )--विप्न, वाधा | 

श्रन्तराय कम ( पृू० २२ )-दान आदि में वाधा डालने वाला कर्म | 

श्रन्नदान ( (० ४८ )--एक प्रकार का लौकिक दान | अन्न का दान करना | 

श्रन्न-पुण्य ( प० ५१ )--संयमी को श्रन्न देने से होने वाला पुण्य | 

अपश्चानुपू्वी (४० २० )--जो न पहले हो और न पीछे | 

श्रपात्र ( पृ० ५८ )--जो व्यक्ति जिस कार्य के लिए योग्य न हो, वह उस कार्य के 


लिए “अ्रपात्र! कहलाता है। 
अ्भयदय ( १० ४२ )--अभयदान देने वाला | 
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अमयदान (४० ४०,४१,४२,४८,५३ )--इसरो को भय-सुक्त करना और खय॑ भय-सुक्त 
होना | 


अभव्य ( प० ३ )--वह जीव जिसमें मुक्त होने की योग्यता नहीं होती | 

अभिनिवेश ( ४० ३ )--नश्राग्रह, मिथ्यात्व | 

अभिवचन ( ४० ४७ )--कथन | 

अ्भ्युदय ( पृ० १,७,३५५ ६७,७२ )--भौतिक समृद्धि, लौकिक विकास | 

अमूर्त (० ११,१३,२०,२२)--जिसम रूप, रस, गन्घ, वण, स्पर्श आदि न हो। 

अरिहन्त ( ४० ३६ )--प्राच पदो में पहला | जो राग, द्ेष, मोह आदि शत्रुओं 
का क्षय कर वीतराग बन जाते हैं। 


अविदा ४० श्८ )--अ्रनादि-अज्ञान, माया, जिससे चेतन तत्त्व अनादि काल से 
आच्छुन्न हो रहा है। 


अविरत ( पृ० ४४ )-..अरत्याग वृत्ति | 
अविहित-अनिषिद्ध (५० ५६ )--जिस कार्य के आचरण का न विधान हो और न 
निषेध | 


अत्रत ( प्‌ृ० ४४ )--अ्रत्यागमाव | 

अशुक्ष-अक्ृृष्ण (० २५ )--योगदशन में वर्शित कर्म की एक जाति। तप, ध्यान 
आदि कर्मों के फल की इच्छा न करने तथा निषिद्ध कर्मों को न करने की 
योगियों की वृत्ति | 


अशुभ आयुष्य ( पृ० ३१ )--कष्पूर्ण आयु, अल्प आयु । 

अशुभ नामकर्म ( पु० ३४,३६ )--जिसके उदय से वदनामी हो | 

अशुभ योग ( पु० ३४ )--मन, वचन और काया की पापमय सवृत्ति | 

असंयति-दान ( पृ० ४८,५०,४२,५३,४८ )--संयमहीन व्यक्तियों को दिया जाने वाला 
दान | 


असात वेदनीय ( पु० ३१ ) जिस कम से छुःख की अ्रनुभूति हो | 
अस्तिकाय ( ० १४, १५ )-अदेशों का समूह | 
अख्तिता ( ४० १२ )-- अख्ित्व | 
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अहिंसा ( ४० ३३, २३६,३७,,३८,३६,४०,४१,४२,४३१४४,४७,४८,५७,६८,७०; 
७१,७२)--प्राणीमान्न के प्रति संयम रखना, उनको कष्ट न पहचाना तथा उनके प्रति 
मैत्री रखना। 

आगम (पु० ३,४,८,६, १५, १४,३४,४४ )--आप्त पुदुप के वचन से होने वाला अथ्थ- 
बोध | जिन सूत्र' आगम कहलाते है | 

श्राशारुचि ( पृ० ६ )--जिस मनुष्य के राग, देप, मोह ओर अजशान दूर हो जाते 
हैं और जो आशा--भगवत्‌ प्रवचन मे रुचि रखता है, वह | 

आत्मवादी ( पृ० ६५,६७,७२ )--त्रात्मा को मानने वाला, आस्तिक | 

आत्मीपम्य ( १० ६६ )--श्रात्म-सदशता | 

आनन्द भ्रावक ( पु० ७० )--भगवान्‌ महावीर का बारह बतधारी भ्रावक | 

आरम्भ ( पृ० ३६,५३,५४ )- हिंसा | 

आ्त्तध्यान ( पृ० ७० ) रोगादि क्टों मे व्याबुल होना तथा वेषयिक सुख पूत्ति के 
लिए. दृद सकल्प करना | 

आलय-विजान ( पु० १४ )--चित्त, आलय का अं घर है | चित्तरूपी घर में सभी 
विज्ञान पड़े रहते हँ और व्यवहार के समय वे प्रकृति-विज्ञान कहलाते है | व्यवहार 
के बाद वें पुनः इसी में लीन हो जाते हैं। 

आवलिका ( पु० १३ )--सर्व सूहम काल-विभाग को समय कहते हैं | ऐसे असख्य 
समयों की एक आवलिका होली है ४८ मिनटों की १, ६७, ७७, २१६ 
आवलिकाएँ होती हेँ। ञ 

आशीविप सप॑ ( पृ० ६५ )--जिसकी दादा में विप हो | 

आस्तिक ( पु० ६३ )--वह व्यक्ति जो वन्धन, वन्पन-मुक्ति और मोक्ष-मार्ग मे 
विश्वास करता है। 

आ्रास्तिक दर्शन ( पृ० १८,२० )--वह दर्शन-पद्धति जिसमे आत्मा, स्वर्ग, नरक, कर्म 
आदि का विचार हो | 

आखव (पु० १७,१८०,३३,३४ )--जीव का जो परिणाम शुभ तथा अशुभ कर्म- 
पुद्गलो को आक्ृष्ट कर उनको आत्म-प्रदेशों के साथ घुला मिला देता है, उसे 
आख़व-कर्मागमन का द्वार कहते हैं । 
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इष्टापूत ( पृ० ५३ )--यज्ञ और जलाशय आदि बनाना | 
उच्छेदवाद ( पृ० ४ )--श्रात्मा का विनाश मानने वाला वाद, पुनर्जन्म को अस्वीकार 
करने वाला द्शन। 


उत्माद ( १० ६ )--त्रिपदी ( उत्पाद, व्यय, ध्रौव्य ) का पहला पद | 

उदय ( पृु० १६,२१,२२,२३,२४,२५७५३१ )--कर्म की एस अवस्था | उदीरणा करण 
के द्वारा अथवा स्वाभाविक रूप से आठों कर्मों का अनुभव होना | 

उदीरणा ( ४० २२ )--कर्म की एक अवस्था | निश्चित समय से पहले कर्मों का उदय 
होना | 

उपशम (प्ुृ० २३,२४,२५ )--उदयावलिका में प्रविष्ठ मोह-कर्म का क्षय हो जाने 
पर अवशिष्ट मोह-कर्म का सर्वथा अनुदय होना | 


एपणीय ( ४० ४६ )--शुद्ध | 

आओदयिक (9० २५ )--कर्म के उदय के द्वारा होने वाली आत्म-अवस्था | 

ओपशमिक ( 7० २५ )--उपशम से होने वाली आत्म-अवस्था | 

कन्यादान ( ४० ६६ )--कन्या का दान | 

करिष्यति दान (प_० ४८ )--लाम के बदले की भावना से दिया जाने वाला 
दान | 

करुणा ( १० ६६ )--अनुकम्पा | 

कम (पु० १५, १८,१६,२०,२१,२२,२८,२६,३० )--श्रात्मा की सत्‌ एवं असत्‌ 
प्रवृत्तियों के द्वारा आकृष्ट एवं कर्म रूप में परिणत होने योग्य पुदुगल | 

कम (पु० २७ )--कार्य | 

कर्म प्रकृति (प० २३ )--कर्मों का खभाव | 

कलि ( पुृ० ३७,४१ )--कलियुग--थुग का एक विभाग | 

कापोत लेश्या (पृ० २४,२५,२६ )--कापोत वर्ण वाले पुदुगलों के योग से होने 
वाला आत्मा का अध्यवसाय | अशुभ-अघर्म-अग्रशस्त लेश्या | 

काम भोग ( पु० ६५,६६ )--जिनकी कामना की जाती है और जो भोगे जाते हैं, वे 
शब्द आदि इन्द्रियों के विपय | 

कारुण्य-दान ( पु० ४८ )--शोक के सम्बन्ध में दिया जाने वाला दान | 

क लोदधि--( १० १६ )--धात की खण्ड को परिवेष्टित करने वाला समुद्र | 


जैन तत्त्व चिंन्तन [ १११ 


कुपात्र ( पु० ५८ )--देखो अपान' | 

कुप्रावचनिक धर्म ( पु० ३६ )-जैनेतर धर्म । 

कुल ( पु० ३१, ३२ )--वंश, गोत्र, घराना, एक जाति वालों का समूह। ' 

कुल-धर्म (१० ३६ )--अपने-अपने कुल की मर्यादाएँ | 

कृत (प० ३७ )--युग का एक विभाग | 

कृत-दान ( पु० ४८ )--किये हुए. उपकार को याद कर दिया जाने वाला दान । 

कृष्ण (प० २४ )-योग दर्शन में वर्शित कर्म की एक जाति। दुजन व्यक्तियों 
के कम | 

कृष्ण लेश्या ( पृ० २४,२५५२६ )--कृष्ण-पुदुगलो के योग से होने वाला आत्मा का 

अध्यवताय | अशुभ-अतधम-अप्रशस्त लेश्या | 

क्रममभावी गुण ( पृ० € )--पर्याव | 

क्लेश ( पृ० १८ )--विपर्यय, श्रविद्या, अस्मिता, राग-ह्रेप और अमिनिवेश-ये 
पांच साख्यामिमत क्लेश हैं । 

क्लेश ( पु० ३८ )-कलह | 

फ्तेशाशय ( पृ० ३३ )--उलेश का स्थान, क्लेश-सस्कार ? 

गण-धर्म (प० ३६ )--गण ( कुल्न-समूह ) की समाचारी--आचार-मर्यादा | 

गति तत्त्व ( पु० १०,११ )--धर्मास्तिकाय का अपर नाम | 

ग़मक (१० ३२ )--चोध कराने वाला | 

गम्य धर्म (१० ३६ )--वह लोकिक व्यवस्था जिसका सम्बन्ध अमुक अमुक से विवाह 
कर सकने या न कर सकने से होता है। 


गारबदान ( पृ० ४८ )--यश-गान सुनकर एवं वरावरी की भावना से दिया जाने 
वाला दान ] 


गुत्ति (प० ६६ )--निम्नह | 

गोत ( पृ० ३० )-गोब। 

गोष्ठी-धर्म ( पृ० ३६ )--भोष्ठी की आचार-व्यवस्था | 

आम-धर्म (१० ३४५३६ )--गाँव की व्यवस्था ( आचार-परम्परा )। 

घाती कम ( पृ० २२,२३,२४ )--जो कर्म आत्मा के मूल गुण-जान, दर्शन, चारित्र 
आदि की घात करें, वे | घाती कर्म चार हं---शानावंरणीय, दर्शनावरणीय, मोह- 
तीयकर्म और अन्तराय कर्म | 
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चारित्र (१० २३,३६ )-आचार। 

चेतना सनन्‍्तत्ति ( पु० १४ )--चित्त की परम्परा | 

छह काय ( पु० ४०,४६ )--पृथ्वी, अप्‌, तेजस, वायु, वनस्पति और चसकाय | 

छाया ( पु० १४ )--चेतन या अचेतन पदार्थों से प्रत्येक समय निकलने वाला पुदूगल 
समूह जब यथायोग्य निमित्त या प्रतिबिम्बित होता है तब उसे छाया कहते हैं। 


जम्बूद्वीप ( पु० १७ ) एक लाख योजन का भूखण्ड | 
जल्प ( पु० ५ )--जिस कथा-सन्दर्म में छल, जाति और निग्नह-स्थान का प्रयोग 
किया जाय। 


जाति-धर्म (पृ० ३६,३७ )--जातिगत आचार-विचार आदि | 

जानपद-धर्म ( पु० ३६ )--नागरिकों का कर्तव्य आदि | 

जिन ( पु० २ )-ती्ंडर। 

शान-दान ( पु० ४१,४२,५३ )--धर्मोपदेश देना, धर्मेकथा करना आदि | 

तजीव नमक ( प० ७ )--जीव ओर शरीर को एक मानने वाला अनात्मवादी 
दशन | 

तत्व ज्ञान ( पु० ६ )--बन्धन, वन्धन के हेतु; मोक्ष, मोक्ष के हेतु--इन चारों का शान | 

तपस्या ( पु० २१,२२,३३,४७ )--आत्म-शुद्धि के लिए की जाने वाली एक विशिष्ट 
साधना, जिसमें अन्न-पान आदि बाह्य पदार्थ तथा क्रोध-मान आदि आन्तरिक 
दोषों का त्याग किया जाता है। ह 

तीर्थद्डर ( पु० ४२ )--तीर्थ की स्थापना करने वाले अरिहन्त | 

तेजोलेश्या ( पु० २०५,२५,२६ )--तेजस्‌ पुद्गलो के योग से होने वाला आत्मा का 
अध्यवसाय | शुभ-धम-प्रशस्त लेश्या | 

तरस पृ० ३६,७१ )--चलने-फिरने वाले जीव | 

तिकरण जियोग ( पृ० ४२ )--तीन करण-करना, कराना और अनुमोदन करना, तीन 
योग-मन, वचन और काया। सा; के त्याग तीन करण-तीन योग से होते हैं| 

द्शन (्‌ पृ० २,३,४,५,६,७,८, १८ )दष्टि | 

दर्शन-शात्र ( पृ० ८,३१६ )--धर्म के द्वारा अमिमत तत्वों को तर्क की कसौटी पर 
कसने वाला तकं-शा्त्र | 

दर्शनावरणीय ( पुृ० २९ )--वे कर्म-पुदूगल जो दृष्टि को आदत करते हैं। 

दानशाला ( पु० ४८,५४,५५ )--जहाँ दीन दुखियो को दान दिया जाता है। 
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दीक्षा ( १० ५३,५८ )--सांतारिक ककटों से दूर, त्यागमय जीवन,| ) 
दुःखन्यामिधात ( पृ० ४६ )--दुःख तीन प्रकार के माने गए हैं-आधिदेविक, आधि- 
भौतिक और आध्यात्मिक | इनका समूल नाश करना ही साहय-दृष्टि से मोक्ष है। 


देशगुण ( प० २३ )--आंशिक गुण | 

देशाचार (१० ३७ )--देश की आजार परम्परा | 

द्रव्य-अनुकम्पा ( पृ० ५१ )--मोह वश की जाने वाली अनुकम्पा--दया | 

द्रव्य-क्षेत्रकाल-भाव ( १० २१ )--बस्तु को जानने के विभिन्‍न दृष्टिकोण | 

द्रव्य-द्या ( १० ४७ )--प्राण-रक्षा का 

द्व्य-लोक ( १० १६ )--छह द्रब्यात्मक लोक | 

दन्द्यात्कक मौतिकवाद ( पुृ० ८ )--बस्तुओं या सामाजिक संस्थाओं में जो पारस्परिक 
विरोध था इन्द्र होता है वही परिवर्तन का कारण बनता है। पहली अवस्था 
बाद हैं उसकी विरोधी अवस्था 'प्रतिबाद' और इन दोनों के पारस्परिक इन्द्र 
से उत्पन्न होने वाली ठीसरी अवस्था संवाद! है। यह इतिहास-विकास का क्रम 
है। इसे दन्द्वात्मक भौतिकवाद कहते हैं। 

धर्म (१० १०,११, १९, १३, १४, १५, १६ )--आ्रात्म शुद्धि का साधक तत्त्व | 

धर्म-दान ( १० ४८,५४१ )--जिस दान से अपना या पर का संयम प्रवृद्ध होता है | 

धर्म-नीति ( १० ५६ )--धार्मिक पद्धति | ह 

धरस्कन्ध ( पृ० ५० )--धर्म का आधार | 

धर्मोपगद दान ( पु० ४१, ४२ )--धर्म को प्रोत्साहित करने वाला दान | 

प्रौव्य ( ०६ )-द्रष्य का एक गुण 

नय ( १० ३ )--बस्तु के किसी एक अंश को जानने वाले और अन्य अंशों का खण्डन 
न करने वाले शाता का अमिप्राय | 


निगमन ( पु० ३४ )--ेत, उदाहरण, उपनय, के उपरान्त सिद्ध की गईं प्रतिशा का 
पुनः कथन | 


निजेरा ( पृ० 80,१5,३२,२६,४६,५०,६६ )--कर्मों के क्षय से होने वाली आत्म- 
उज्जलता | 
निखबद ( ५० ५३ )--पाप रहित ह 
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निर्विकल्प समाधि ( प्रृ० ध८ )--अयोगावत्था | 

निश्चय-दृष्टि ( ० १३,२०,२८ )--ताखबिक दृष्टि | 

निश्रेयत ( ० ४ )--मोक्ष | 

निषेध-वाक्य ( ५० ५४ )--जिस वाक्य में कार्य का निषेध किया गया हो, वह | 

नील ल्षेश्या (० २४,२५,२६ )--नील पुदुगलों के योग से होने वाला आत्मा का 
अध्यवताय | अशुभ-अधमं-अ्रप्रशस्त लेश्या | 

नीहारिका ( पृ० १७ )--ुहरे या धुर० की तरह आकाश में छाया रहने वाला- 
प्रकाश-पुञ्ञ जो आ-नक्षत्रो का उपादान माना जाता है। 

नैंगम ( पृ० ३ )--सात नयो में पहला नय | 

पद्ावली ( १० ५१ )--शुरूपरम्परा का इतिहास | 

पद्म लेश्या ( १० २४,२५,२६ )--ीत वर वाले पुद्गलों के योग से होते वाला आत्मा 
का अध्यवसाय शुभ-धर्म-प्रशस्त लेश्या | 

पर-तीथिक ( पृ० ५३ )--जैनेतर मतावलंबी | 

परमाणु ( ० १०, १४, १४, १८,२३१ )--अ्रविभाज्य पुदृगल | 

परमार ( पु० ४३ )--आध्यात्मिक, मोक्ष की इच्छा | 

पर्याय ( १० ६,१३३३२,३६ )-प्रदार्थ का वह घर्में जो सहभावी न हो । 

पान-पुण्य ( पृ० ५१ )--संयति मुनि को पान आदि देने से होने वाला पृण्य 

प्राप-धर्म ( पृ० ३४ )--हुराचार । 

पुदूगल ( प० १०, १४१४, १५५ १८,२१५२४,१२,६३ )--जिसमें स्पर्श, रस, गनन्‍्ध और 
वर्ण हो, वह ) 

पुण्य दान ( पु० प्र )--पुण्य के लिए दिया जाने वाला दान | 

पुरुष (१० १० )--सांख्यामिमत एक तत्व, जो वमस्त क्रियाएँ करता है। परल्तु 
उनका फलोपभोग नहीं करता | 

पुरुषकार ( पु० १५ )/--पराक्रम | 

पूरा अक्रिया ( पृ० ६८ )--चतुदश गुणुस्थान की अवस्था | 

पूरण गलन ( पृ० १४ )--पुदृगल का लक्षण | 

पूर्ण संवर ( पु० ८ )--आतु्दश गुण-स्थान में मन, वचन ओर काय-योग के सम्पूर्ण 
निरोध से होने वाला संबर | 
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पौदूगलिक ( पु० १४, १६,२०,२२१२३ )-:पुदृगल से वनी हुईं वस्तु, भीतिक | 

प्रकृति ( पृ० ६८,६६,७२ )--साख्यामिमत एक तत्त, जो पुरुष ( तत्त्त ) की जन्म- 
मरण के चक्र में प्रेरित करता है | 

प्रकृति ( पु० १६ )--कर्मों का खमाव, वन्ध का एक मेद | 

प्रतिक्मण ( पृ० ३४ )--जैन मुनि की एक आवश्यक क्रिया जो कि रात्रि के प्रथम 
मुहर्त और अन्तिम मुहूर्त मे की जाती है| इसके द्वारा आत्म-निरीक्षण और 
जान-अजान में हुए पाप-कर्मों का स्मरण ओर प्रायश्चित्त किया जाता है। 

प्रदेश (१० १६ )--बस्तु का निरश अंश । 

प्रदेशोदय ( पृ० २३ )--कर्म के उदय की वह अवस्था, जिसका विपाक न हो, अनु- 
भूति में आये वेसा परिणाम न हो | 

प्रवचन ( पृ० ५४ )-जैनागम | 

प्रायमाव ( पृ० २० )--किसी कार्य-द्वव्य की उत्पत्ति से पूर्व कारण में जो उसका 
श्रभाव होता है, उसे प्रागमाव कहते हैँ । 

प्राण (१० ३६,४० )--जीवन-शक्ति | 

प्रायश्चित्त ( प० २२,३५४ )--अतिचार की विशुद्धि के लिए, किया जाने वाला 
श्नुछठान | 

प्रेय ( पु० ३५ )--भीतिक समृद्धि | 

पन्ध (पु० १६,२१ )--श्रात्म-प्रवृत्ति के द्वारा कर्म-पुदूगलो का खीकरण ओर आत्मा 
के साथ उनका एकीकरण | 

भय-दान (१० ४८ )--भय वश दिया जाने वाला दान | 

भाव-अनुकम्पा ( पृ० ५४५ )--श्रात्मसाधना के लिए. मोह-रहित की जाने वाली 
श्रनुकम्पा | 

भाव-अहिसा ( पु० ४० )--जिसमें आ्रात्मा कर्म-मुक्त हो, राग-हैप रहित थ्रवृत्ति, संवर | 

भाव-हिंसा ( पृ० ४० )--जिस प्रद्ृत्ति से क्म-वन्‍्ध हो, राग-द्वेप युक्त प्रवृत्ति 

भूत (१० ४०,४१,४२ )--बत्न, लताएं आदि पनस्पति के जीव | 

महाज्त ( पृ० ६६ )--अ्रहिंसा, सत्य, अस्तेय, अक्षचर्य और अपरिग्रह का पूर्ण पालन | 

मूर्त(मूर्तिक ) ( पृ० १४ )--जिसमे रूप, रस, गन्ध, स्पर्श आदि हो | अमूर्त का 

प्रतिपत्दी | 
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मैथुन धर्म ( पृ० ३५४ )-सम्भोग | 

मोक्ष ( पु० ४१७, १८,३३, २४, २६,६६५६८,६६ )--कर्मो का सम्पूरं नाश, सिद्धा- 
लगे, मुक्ति | | 

मोज्ञार्थ दान (प० ४० )--मोक्ष की कामना से दिया जाने वाला दान | 

मोहनीय ( पृ० २२ )--वे कर्म-पुदूगल जो आत्म गुय--दर्शन और चारित्र का घात 
करते हैं। 

योग ऋजुता (१० ३३ )--मन, वचन और काया की सरलता | 

लजा ( पु० ४०५० )“ संयम | 

लवण समुद्र ( पृ० १६ )--जम्बूद्वीप को परिवेष्टित करने बाला समुद्र | 

लोकायत मत ( पु० ७ )--वह दर्शन जो जीव, निद्र त्ति, खर्ग, नरक, धर्म आदि को 
नहीं मानता। 

वाद ( १० ५ )--तत्त्त जिज्ञासा के लिए दो या उससे अधिक व्यक्तियों के बीच भे जो 
कथा अर्थात्‌ पक्ष और विपक्ष के रूप में विचार-विनिमंय हो | 

वासना ( पु० १८, १६ >जोदध-सम्मत एक तत्त्व जो जैन-सम्मत 'कर्मः के निकट है| 

वितण्डा ( पु० ५ )--जिस '“जल्प' में किसी भी पक्ष का स्थापन न किया जाव| 

विपाकोदय (पृ० २३ )--जिस उदय में फल का अनुमव होता हैं | 

विराधक ( पु० ४ )--जो व्यक्ति अपने दुष्कृत्यो का प्रायश्चत्त नहीं करता और उससे 
पहले ही मर जाता है | 

विस्तार-रचि ( पु" ३ )-जों व्यक्ति द्ब्यो के सभी भावों को सब प्रमाणों और सब 
नयों से जानता है, वह | 

बीये ( पु० १५,२३ )-शक्ति | 

व्यावहारिक काल ( पु० १४ )--सर्य, चन्द्र कृत कालमान जिसके समय आवलिका, 
घंटा, वर्ष आदि विभाग हैं। 

व्याप्ति ( १० ३ )--नित्य साहचये | 

शुक्ल ( पु० २४ )--योग-द्शन में वर्णित कर्म की एक जाति। तपस्या, खाध्याय 
तथा ध्यान में निरत लोगों के कमें। 
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शुक्व कृष्ण (प० २५ )--योग-दर्शन में वर्णित कर्म की , एक जाति। वाद्य साधनों. 
से उत्पन्न साधारण लोगों के कर्म | 

शुक्व लेश्या (पु० २५,२५५२६ )--सफेद वर्ण वाले पुदूगलों के योग,से होने घाला 
आत्मा का अध्यवसाय | शुभ-घमे-प्रशस्त लेश्या | 

शुभ आयुष्य ( प० ३१ )--छुखनूण आयु, दीघ आयु | 

शुभ कर्म ( पृ० ३३,३४ )--जिस कम के द्वारा पुण्य का वनन्‍्ध हो | 

शुभ नाम कर्म ( प० ३१ )--जो नाम कर्म शुभ फलदायी हो । 

शुभ योग ( पु० ३३,३२४ )-7मन, वचन ओर काया की शुभ प्रवृत्ति | 

शुमोपयोग ( प० ३३ )--आ्रात्मा का शुभ व्यापार | ह 

प्रमण परम्परा ( पु० २६,२७,२८ )--जन और वौद्ध परम्परा | 

प्रेयस्‌ ( १० ३,४,५ )--आध्यात्मिक | 

श्रीत ( पु० ३ ) भुति--वेद में प्रतिपादित | 

सत्ययुग ( पृु० ४१ )--थुग का एक विभाग | 

सहभावी गुण ( पृ० ६ )--शदा वस्तु के साथ रहने वाला गुण | 

समय ( पृ० १५ )--काल का श्रत्यन्त सूहरम विभाग | 

समय क्षेत्र ( पृ० १६ )--जहाँ व्यावह्रिक काल की स्थिति हो, मनुष्य त्षेत्र का 
अपर नाम | 

समवायी कारण ( पृ० २० )--वह कारण जो प्रथक्‌ न किया जा सके, उपादान 
कारण | 

सम्यक्ल ( १० २३ )--यथार्य त्त-अद्धा | 

सराग संयम ( पु० ३३ )---रागयुक्त संयम | 

स्वधाती ( पु० २३ )--कर्म का एक भेट, जो समस्त गुणों की घात करे। 

सर्वश ( पृ० ६ )--प्रिकालदर्शी । 

सहकारी ( पु० २१,२५४ )--संहायक | 

सहभावी परयांय ( पृ० ३६ )--सहचर पर्याय | 

संक्षेप रूचि ( पृ० ३ )--जो व्यक्ति असत्‌ मत या बाद भे फंसा नहीं है और जौ 
बीतराग के प्रवचन मे विशारद भी नहीं है किन्तु जिसकी श्रद्धा शुद्ध है, वह । 
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संवर ( पु० १६, १८,३४,१६,५०,६६ )--नी तत्तों में से एक तत्त्व जो कर्मों के प्रवाह 
को रोकता है | 

सात ब्रेदनीय कम ( पृ० ३१ )--जिस कर्म से सुख की अनुभूति हो । 

सावद्य ( पृ० ३६ )--सपाप | 

सूहम स्कन्ध ( पृ० १९ )--परमाणुओं का सूह्म एकीमाव । 

स्कन्ध ( पु० १८ )--परमागुझ्रीं का एकीमाव | 

स्थावर ( पृ० २६,७१ )--शथ्वी, पानी, अग्नि, वायु, वनस्पति के जीव | 

खसंबेदन प्रत्यक्ष ( पु" ४ )--मानसिक प्रत्यक्ञानुभूति, आत्म-निश्चय | 

खाध्याय ( पृ० ३८,४७ )--कालादि की मर्यादा से किया जाने वाला अध्ययन | 

ही ( पृ० ४१ )--दया का अपर नाम | 
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